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अस्तावना, ' 


विचारसागर हा ग्रंथ पूर्वी “ लिथोग्नाफ * ( शिळाप्रेस) वर छापून काढू- 
न प्रसिद्ध केला होता. परंतु त्यांत शब्द तोडले नंसल्यामुळे वाचण्यास फार 
कठिण पडत असे. प्रस्तुत या ग्रंथाची सवे प्रकारची मालकी आमचे हाती 
आल्यामुळे आह्मां लोकांस काठेण पडूं नये ह्मणून तो जाड व गुळगुळीत 
कागदावर उत्तमटाइपांनीं. शब्द तोडून छापिळा आहि. पुस्तकाचा साचा 
आटोपसर असा आहे. विचारसागर हा ग्रंथ मूळचा हिंदुस्थानी भाषेमध्ये 
निश्वळदास ' या महान्‌ सत्पुरुषाने रचिळेला आहे. त्याचा महाराष्ट्रंभाषेत 
तरजुमा वे. शा. संपन्न सीताराम गणेश हरबरे यांनीं केला हा मुसुक्ष जनांवर 
त्यांचा मोठा उपकार आहि. विचारसागर या ग्रंथांत सात तरंग आहेत. त्यां- 
तीळ पहिल्या तरंगांत अनुबंधचतुष्ट्याचे वर्णन उत्तम प्रकोरे केळें आहे. 
दुसऱ्यातरंगांत प्रथम अनुबंधचतुष्टयाचें खंडन करून नंतर उत्तम प्रकारे म- 
डन केळे आहे. तिसऱ्या त्रैंगांत सदगुरूची सेवा कशी करावी हे उत्तम 
प्रकार सांगितळें आहे, चवथ्या तरंगांत शुभसंताति नांवाचा राजा व त्याचे 
तीन मुलगे वडिळ तत्वदृष्टि, दुसरा अदृष्ट व तिसरा तकदृष्टि यांचे वर्णन 
प्रथम करून नंतर तत्वदृष्टि नामक जो वडील सुळ्गा त्यास सहुरूनीं केलेला 
उपदेश सांगितला आहे. पांचव्या तरंगांत अदृष्ट बामक क्वितीय शिप्य त्यास 
सदगुरूनीं केलेला उपदेश प्रकार वर्णिला आहे. सहाव्या तरंगांत तकेराष्रे 
नामक तिसरा शिप्य़ यास सदगरूनीं केलेला उपदेश प्रकार उत्तम प्रकार 
करून वर्णन केला आहे. सातव्या तरंगांत वेद, उपवेद, शास्र, पुराण, 
प्रस्थानत्रय हीं सवे ञह्मप्राप्तीचींच साधन आहेत अस सांगून शवट शुभस- 
तति राजास त्याचा कनिष्ठ' मुळ्गा जो तर्कदृष्टि याने उत्तम प्रकारचा उपदे 
केलेला आहे. वेदांताची अभिराचे ज्यांस आहे त्या लोकांनी हा ग्रथ अवश्य 
संग्रहीं ठेवावा. अंथाच्या मानाने /किंमंत अगदीं अल्प ह्मणजे दोन रुपये ठे- 
विली आहे. संस्छृत जाणणारे वः न जाणणारे या ढदोघांसही हा अथ अत्यंत 
उपयोगी आहे - 

गंगाधर गोविद गोंधळेकर. 
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--७य्यला- 


तरंग पहिला: 


श्रीगणेशाय नमः ॥ श्रीसरस्वत्ये नमः| श्रीगुरु परमात्म 
ने नमः ॥ अथ वस्तुनिर्देशरूपमंगलम्रू ॥ मूळ आव्या | 
सुख नित्य विभ प्रकाश ॥ आणि आधार्‌ या नामर्पां. 
स ॥ बुद्धि न जाणे परी ग्राह्य जा बुद्धास ॥ तोर्‍मी 
शुद्धांश अपार ॥ १॥ माझा स्वरूपाव्थि अपार || तथ 
ब्रह्मा विष्णु महेश गणंद्र ॥ र्‌वि्‌ शशि यभ शक्ति कुवर ॥ 
वरुणादि थोर लहरी चें ॥९॥जो कृपाळ आण सवेज्ञ ॥ 
मुनी त्हदयीं करिती ज्याचें ध्यान । त्याचे होत उपाधी 
करून ॥ मिथ्या भान संजमाची र ज्यासॉंनजा 
णून हें संवे जगतू ॥ आहे केवळ रज्जुसपेवत्‌ ॥ ज्याचे 
ठायीं नाहीं जाण सपे जगत्‌ ॥ तो मी स्वतंत्र आपेआप 
॥ ४ ॥ सुकृतींनीं सदा निष्काम ॥ बोधमाप्तीस्तव भजा- 
वा राम ॥ तो मी आहे आत्मा पूणकाम ॥ करू प्रणाम 
कोणाप्रती॥ ५ ॥ वेदांतासिद्धांतनलसार॥ ज्यामध्ये अ: 
सून अतिगंभीर ॥ असा सांग्रूंविचारसागर ॥ देखाने 
धीर आनंदती ॥ ६ ॥ सूत्रभाष्यवा्तिक्‌ प्रभृती ॥ ग्रंथ 
संस्कृत केळे बहुतीं ॥ तथापि मी करतो. भाषेप्रती ॥ 
कळावया मंदमती अज्ञानां॥७॥ 
टीका--यद्यपि सूत्रकार आणि भाष्यकार वार्तिककार प्रभाते. ह्मणजे आ- 
:दिकरून यांणीं संस्कृत अंथ बहुत केळे आहेत, तथापि संस्कृत अ्रंथेकरून मं- 
दबुद्धि पुरुषांना बोध होत नाहीं, आणि भाषायथेकरून मंदवुद्धिपुरुषांना बो- 
ध होतो, ह्मणून ग्रंथाचा आरंभ निष्फळ नाहीं; कारण कीं संस्कृत म्रंथांविषयीं 
ज्यांची बुद्धि समथे नाहीं त्यांकरतां ग्रंथाचा आरंभ सफळ आहे. 


र विचारसागर. 


॥ मूळ ओंव्या ॥ 

कविजनभापाकृत वहुत ॥ ग्रंथ आहेत जगप्रख्यात ॥ 
विचारसागर न पाहतां यथार्थ ॥ नाहीं नासत संदेह ॥८॥ 
टीका--यद्यपि भाषाग्रेथही बहुत आहेत, तथापि अन्य ग्रंथेंकरून आत्म- 
वस्तूविषयी संदेह निवृत्त होत नाहीं; याविषयी हेतु सांगता; कित्येकांनी 
"र अवण करून भाषाग्रंथ रचिठे आहेत, जसे- पंचभाषादि ग्रंथ अहित, त्यां- 
ची मक्रिया कांही अंशाचे ठायी शाखानुसार आहे आणे अवण केला जो अ- 
थे त्याचा यथाथ अश्न सहण झाला नाहीं, ह्मणून त्या अंशच ठायीं शास्त्रविरु- 
ड मक्रिया आहे, ह्मणून श्रवणेकरून कृत जे भ्रंथ त्या ग्रंथेकरून संदेहरहित 
बोध होत नाही, आणोक कोणी किंचित्‌ शाखपठन करून भाषाग्रंथ रचिले आ- 
हेत, जसे-आत्मबाधादि ग्रंथ आहेत, परंतु तेणकरूनही संदेहरहित बोध होत 
नाहीं, कारण कीं त्यांमध्ये वेदांतप्राक्रिया संपर्ण नाहीं, आणे 'विचारसागराच 


९० 


ठायीं संपूर्ण प्रक्रिया आहे, आणि वेदांतशाख्रानुसार आहे, कोणत्या स्थानींही 
/ न जाणे आशारोएरोगी पदार्थाचे निरूपण 'विस्तारेंकरून केळे 
आहे, हणून अन्य भाषाकृत ग्रंथांसमान नाही; किंतु सये भाषाकृत ग्ंथांहून हा 
ग्रंथ उत्तम आहे. 
] ॥ मूळ ओंव्या ॥ 

जव अनुबंध नाहींत ज्ञात ॥ तव विवेकी नव्हती प्रदत्त) 

हे जाणती ते ऐकती ग्रंथ ॥ यास्तव भरस्तुत ते अनुबंध 

सागा ॥ ९ ॥ अधिकारी आणि संबंध ॥ विषय प्रयो- 

जन प्ासेद्ध ॥ ययाचे नाम अनुबंध ॥ त्यांत प्रस्तुत 

अधिकरी ऐका ॥ १०॥ ज्याचे अंतरी मल विक्षेप 

नसून ॥ एक स्वरूपाचेंच आहे अज्ञान ॥ आणि साध- 

नचतुष्टयसंपन ॥ तो नर जाण अधिकारी ॥ ११॥ र 
रीका-यंत:करणाचे ठायीं मठ, विक्षेप व आवरण असे तीन दोष अस- 
६ पफ न उपासना व ज्ञान यांहीकरून त्यांची निवृत्ति होते. कर 
न पा "ण व उपासना करून मल व विक्षेप निवृत्त केळे आणि एक 90 
झणजे स्वस्वरूपाचे शावरण ज्याच्या चित्ताचे ठायी आहे आणि जो साधनच 


तरंग पाहिला, < 


तुष्टययुक्त तो अधिकारी ह्मणावा. शर 
॥ अथसाधनचतुष्ठयवणने ॥ 
॥ मूळ ओव्या ॥ 
प्रथम विवेक आणि वैराग्य पूणे ॥ शमादिषद्कमुमध्षुत्व 
जाण ॥ काथिळें साधनचतुष्टयाभिधान ॥ त्यांत विवेक 
लक्षण सांगा आधीं ॥१२॥ अविनाशी आत्मा अचळ 
जगत्‌ त्याहून प्रतिक्रूळ!॥ असें ज्ञान तो विवेक निर्मळ ॥ 
साधन मूळ सवोशीं ॥ १२३ ॥ 
टीका--आत्मा अविनाशी ह्मणजे नाशरहित आहे, अचळ ह्मणजे क्रिया- 
रहित आहे, जगत्‌ आत्म्याहून प्रतिकूळ ह्मणजे विपरीतस्वभाववान्‌ आहे, तें 
कसे विनाशि आणि चळरूप आहे या ज्ञानाचे नाम विवेक आहे. हा विवेक सर्य 
साधनांचे मूळ आहे; कारण कीं जर प्रथम विवेक होईल तर वैराग्यादि उत्तर 
साधनें होतील आणि विवेक न होईल तर उत्तरसाधने होत नाहींत. ह्मणून 
वैराग्य, शमादि व मुमुक्षुता या सवीश्ीं विवेक मूळ आहे. र 
॥ अथ वेराग्यलक्षणं ॥ 
डो च नी प ओंव्या. । 
प्रह्मलाकपर्यंत ज़ भांग | ते सवे जा करूं इच्छिता त्या 
ग ॥ वेदा्थ ज्ञाते मुनी चांग ॥ वेराग्य सांग हणती 
यासी ॥ १४ ॥ अथ शमादिषट्कसंपत्तिलक्षणं ॥ शग- 
दम श्रद्धा जाण ॥ उपरम आणि समाधान ॥. साहावी 
तितिक्षा हं अभिधान ॥ भिन्नभिन्न निरापिळं ॥ १५ | 
मन परतवावे विषयांपासून ॥ यासच शम म्हणती जाण) 


वाह्यट्रियांचे ने दमन ॥ विचारसुझ़ दम म्हणती ॥१६॥ 
वेद्गुर्वाक्याचठायी ॥ अतिविश्वास ती श्रद्धा पाही ॥ 
विक्षेपता मनासी नाहीं ॥ समाधान पाही या नांव॥१७| 
साधनसहित सर्व कम त्यागून ॥ पळे विषसम विषय 
जागून ॥ विटे जोनेत्रीं स्री पाहून ॥ हॅ उपरमलक्षण 
जाणावे ॥ १८॥ क्षयातृषादे शीतउष्ण ॥ यांचा सह- 


नेस्रभाव जाण ॥ हे तितिक्षालक्षण पूणे ॥ पंडितजन 


४ विचारसागर, 


बोलती ॥ १९ ॥ शमादिषट्कसंपत्ती ॥ हे एक साधन 
असं बोलती॥ परी नव साधने न ह्मणती ॥ज श्रेष्ठ हो- 
ती विचारशीळ ॥२० | 
टीका--शमादिषट्कसंपत्ति ह्मणजे प्रात्ति, ते शमादिषट्क हे एक साधन 
ह्मणतात, ह्मणून नव साधनं होत नाहींत, किंतु विवेकी जन चार साधने 
ह्मणतात. 
॥ अथ मुमरक्षलक्षणं ॥ 
॥ सूळ ओव्या ॥ 
त्रह्मप्राप्रि आणि वंधानशा च ॥हीच मोक्षाची स्वरूपस्थि- 
ति ॥ त्याची तीव्र इच्छा जी चित्तीं तो युसु्षुता ह्मणती 
सानवर ॥ २१॥ विवेके घार सांधन जाण ॥ श्रव- 
"न माद यादन | आणि तस्वंपदाथाचे शोधन ॥ 
ह १2 धन जाण ज्ञानाची ॥ २२॥ ही अष्टसाधने 
आनट? _,._» रें त्र 0८% 6 ट> 
_ ७" टत अंतरंग ॥ आणि यज्ञादिक तीं बहिरंग ॥ जि- 
शालन धरावी अंतरंग॥|वहिरंगाचा संग त्यागावा।|२२॥ डर 
टीका-- श्रवणाचे ठायीं अथवा ज्ञानाचे ठायीं ज्याचें प्रत्यक्ष फळ होते 
ते अंतरंग साधन हणावे. त्यांत विवेकादि चार साधनांचा श्रवणामध्ये उप- 
योग आहे. कारण की विवेकादिकांवांचून बहिमुख पुरुषांना श्रवण घडत नाहीं. 
आणि श्रवणमनननिदिध्यासनांचा ज्ञानामध्ये उपयोग आहे. श्रवणादिकांवांचून 
श्ञान होत नाहीं. तसाच तत्त्वपदाचा अर्थ जाणल्यावांचून अभेदज्ञान होत नाहीं. 
एवं विवेकादि चार साधनांचा श्रवणामध्ये उपयोग आणि श्रवणादि चार साध- 
नांचा ज्ञानामध्ये उपयोग आहे, ह्मणून हीं आठ साधने अंतरंग अहित. आणि 
ज्याचं ज्ञानामध्ये अश्रवा श्रवणामध्ये प्रत्यक्ष फळ न होऊन केवळ अंतःकर- 
णशुक्े मात्र ज्याचे फल होतें, त ज्ञानाचे बहिरिंगसाधन ह्मणावे. असे यज्ञादि 
कर्म आहे. यद्यपि यज्ञादे कर्म संसारसाधन आहे, त्यापासून अंत:करणुाड़े 
संभवत नाहीं, तथापि सकाम पुरुषांना संसार हेतु आहे आणि निष्कामांना 
अंत:करणुद्धीसी हेतु आहे. या प्रकारेंकरून निप्काम पुरुषांना अंतःकरणशु- 
द्वेठ्ठारा यज्ञादिकमे ज्ञानास हेतु. आहे. ह्मणून यज्ञादिकमे बाहैरंगसाधन 


तरंग पहिला, ष्‌ 


बोलिलें आणि विवेकादि अंतरंगसाधन बोलिलें. बहिरंग नाम दूरत्वाचे आहे 
आणि अंतरंग नाम समीपत्वाचे आहे. यज्ञादि कर्म व तत्साधने स्त्री धन पु- 
त्रादिक या सवीचा त्याग करितो तोच ज्ञांनाधिकारी ह्मणावा. ज्ञानाधिकाऱ्याचे 
ठायीं यज्ञादिकांचा संभव नाहीं, हणून दूर आहेत, आणि विवेकादिकांचा. 
ज्ञानांधिकाऱ्यांचे ठायीं संभव आहे, ह्मणून समीप आहेत. परंतु त्यामध्ये इतका 
भेद आहे कीं विवेकादिकांचा श्रवणामध्ये उपयोग आहे आणि श्रवणादिकांचा 
ज्ञानामध्ये उपयोग आहे, ह्मणून विवेकांदिकांच्या अपेक्षेंकरून श्रवणादिक अं- 
तरंग आहेत आणि श्रवणादिकांच्या अपेक्षकरून विवेकादिक बहिरंग आहेत. 
यद्यपि सव ग्रंथांमध्ये विवेकादि चतुष्टयासी अंतरंगत्व बोलेल आहे, न बहि- 
रंगत्व, तथापि श्रवणादिज्ञानसाधनांचे ठायीं विवेकादिकांचे मत्यक्षफळ आहे 
हणून श्रवणादिवत्‌ विवेकादिकही जिज्ञासूला ग्राह्य आहेत, यज्ञादिवत्‌ त्याज्य 
नाहींत, हणून अंतरंग आहेत; आणि यज्ञादिकांच्यां अपेक्षकरूनही अंतरंग आहेत 
ह्मणून अंतरंगत्व बोलिलें. आतां विवेकॅकरून पाहिळे तर मुख्य अंतरंगसाधनत- . 
तत्वमस्थादिमहावाक्य आहि, श्रवणादिक नाहींत. कारण कीं युक्तीकरून वेदांतवाक्‍्य 
तात्पयीचा जो निश्चय ते श्रवण ह्मणतात ,आणि जीवब्रह्ममभेद्साधक आणि भेद्बाध- 
कंयुक्तीकरून अद्वितीयब्रह्मांचे जे चिंतन ते मनन ह्मणतात आणि अनात्माकार वृत्ती- 
चा त्याग करून ब्रह्माकार वृत्तीची जी स्थिति तं निदिध्यासन ह्मणतात आणि निदि- 
ध्यासनाची जी परिपाकावस्था ती समाधि ह्मणतात, ह्मणून त्या समाधीचाही निदि- 
धघ्यासनामध्येंच अंतभीव आहे. पृथक्‌ साधन नाहीं. या प्रकारंकरून श्रवणमनना- 
दिकांचीं स्वरूप कथिलीं. हे श्रवणादित्रय साक्षात्‌ ज्ञानांच साधन नाहीं, किंतु 
बुद्धीचे जे दोष असंभावनादिक आहेत त्यांचें नाशक आहे. संशयासी असं- 
भावना ह्मणतात आणि विपयोयासी विपरीतभावना हणतात. त्यांत संशयरूप 
असंभावना द्विप्रकार आहे, एक प्रमाण असंभावना व दुसरी प्रमेयअसंभावना 
वेदांतवाक्‍्ये अद्वितीयब्रह्मपातिपादक आहेत किंवा अन्यार्थभतिपादक आहेत, 
ही प्रमाणअसंभावना ह्मणावी; ही वेदांतश्रवणंकरून निवत्त होते, आणि जीव- 
ब्रह्माचा अभेद सत्य किंवा भेद सत्य आहे ही प्रमेय असंभावना ह्मणावी ही मननैक- 
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रून निवुंत होते,व जीवत्रह्माचा भेद सत्य आहे आणि देहादिक सत्य आहेत,ही वि. 
पर्येयरूप विपरीतभावना क्मणावी, ही निदिध्यासरनकरून निवृत्त होते. एवं श्रवणा- 
दिंत्रय असंभावनादिकांचे नाशक आहे, आणि असंभावनादिक ज्ञानासी प्रतिबंधक . 
'अहित,झ्णून ज्ञानप्रतिबंधनाशद्वारा श्रवणादित्रय ज्ञानहेतु बोलि, न साक्षात्‌ हेतु. 
कारण की ज्ञानाचे साक्षात्साधन श्रोत्रसंबंधी वेदांतवाक्‍्य आहे.ते वेदांतवाक्य द्रिप्र- 
कार आहे. एक अवांतरवाक्‍य, दुसरें महावाक्य. त्यांत जीवांचं अथवा परमात्म्याचे 
स्वरूपबोधक जे वाक्‍य तं अवांतर वाक्‍य ह्मणावे, आणि जीवपरमात्म्याची एकता 
बोधक जंबवाक्य ते महावाक्य ह्मणावं. अवांतर वाक्‍येकरून परोक्षज्ञान होते आणि 
महावाकक्‍येकरून अपरोक्षज्ञान होतं. ब्रह्म आहे हे परोक्षज्ञान हणावे. मी ब्रह्म 
आहे हें अपरोक्षज्ञान ह्मणावें. तूं ब्रह्म आहेस असे आचार्यांनी उच्चारण केळे 
जे वाकय त्याचा श्रोत्रद्वारा संबंध होतांच श्रोत्याशीं मी ब्रह्म आहे असे अप- 
रोक्षज्ञान होतें. श्रोत्यासी कर्णद्वारा वाक्यसंबंध न झाला तर ज्ञान होत नाही. 
याकरता श्रोत्रसंबंधी महावाक्‍्यच ज्ञानासी हेतु आहे. परंतु श्रोत्रसंबंधी अवांतर- 
वाक्‍य परोक्षज्ञानासी हेतु आहे आणि श्रोत्रसंबंधी महावाक्य अपरोक्षज्ञानासी 
हेतु आहे, हणून महावाक्येंकरून सवीना अपरोक्षज्ञान होतें, न परोक्षज्ञान. आतां 
कित्येकांचे असं मत आहे कीं, श्रवणमनननिदिध्यासनासहित महावाक्‍्येंकरून 
अपरोक्षज्ञान होतें. केवळ वाकयेकरून परोक्षज्ञान होते, न अपरोक्षज्ञान. आणि 
जर ह्मणाल कीं वार्क्येकरूनच अपरोक्षज्ञान होतें तर श्रवणादिक व्यर्थ होतील, 
यर्द्यपि सैद्धांतमतीं केवळ वाक्‍येंकरून अपरोक्षज्ञान होते, आणि श्रवणादिके- 
करून असंभावनादि निवृत्त होतात, हणून श्रवणादिक व्यथ नाहींत. तथापि 
ज्या वस्तूचे अपरोक्षज्ञान होतं त्याविषयीं असंभावना विपरीतभावना संभवत 
नाहींत, हणून अपरोक्षज्ञान वाद्याच्या सिद्धांताचे ठार्या केवळ तत्त्वमस्यादिवाक्‍्ये- 
करून ब्रह्माचे अपरोक्षज्ञान झालें असतां पश्चात्‌ असंभावनादि संभवत नाहींत; 
हणून श्रवणादिसाधने व्यर्थ होतील. आणि केवळ वार्कयेकरून परोक्षज्ञान व 
श्रवणादेकरून अपरोक्षज्ञान होते, या मताचे ठायीं श्रवणादिकांसी व्यर्थता 
नाहीं असं बहुत ग्रंथकत्यीचे मत आहे, तथापि शब्दाचा हा स्वभाव आहे 
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कीं, व्यवहित वस्तूचे शब्देकरून परोक्षज्ञान होतं. कोणत्याही प्रकारे व्यवहित 
वस्तूचे शब्दद्वारा अपरोक्षज्ञान होत नाहीं. जसं व्यवहित स्वगोरचे आणि इंद्रा- 
दिकदेवांचें शाखरूपी शब्दैकरून परोक्षच ज्ञान होते, आणि अव्यवहित वस्तूच 
शब्देकरून अपरोक्षज्ञान आणि परोक्षज्ञानही होतं. जेव्हां अव्यवहित वस्तु 
आस्ति असा शब्दबोध कारेतो तेव्हां अव्यवहित वस्तूर्चेही परोक्षच ज्ञान 
होते. जसा दशम आहे, या प्रकारें आहे असा शब्दाने बोधित केला जो अत्यं- 
त समीप दशम त्यांचं परोक्षज्ञान होते आणि जेव्हां अव्यवहित वस्तु ही 
आहे असा शब्दबोध करतो तेव्हां अव्यवहित वस्तूचे अपरोक्षज्ञान होतें, न 
परोक्षज्ञान. जसा, तूं दशम आहेस, एव शब्दाने बोधित केला जो दशम 
त्याचें अपरोक्षज्ञान होते. तद्वत्‌ ब्रह्म संवीचा आत्मा आहे, ह्मणून अत्यंत अव्य- 
वहित आहे, त्यासच अवांतरवाक्य ब्रह्मास्ति असा बोध करते, ह्मणून अव्यव- 
हित ब्रह्माचेंही अवांतर वाक्‍येकरून परोक्षज्ञांन होते. आणि दशम तूं आहेस 
या वाक्यांचे परी महावाक्य श्रोत्यांसी आत्मरूपकरून ब्रह्माचा बोध करते, 
हणून महावाक्‍येकरूव अव्यवहित ब्रह्माचे परोक्षज्ञान संभवत नाहीं, किंतु अ- 
परोक्षज्ञान होते, आणीक ह्मणाल कीं ज्याचं अपरोक्षज्ञान होते त्याविषयी असं- 
भावनादि संभवत नाहींत, ह्मणून श्रवणादिक व्यथे होतील, ही शंका घडत 
नाहीं. कारण कीं जसें राजासी भेरचे नेलकरून अपरोक्षज्ञान झालें असतांह 
विपरीतभावना निवृत्त झाली नाहीं, ही कथा या ग्रंथांत पेचम तरंगामध्य 
आहे, तरस महावाक्‍्येकरून ब्रह्माचे अपरोक्ष ज्ञान होतं. परंतु ज्याच्या बुद्धीच 
ठायीं असंभावनादि दोष आहेत त्यास ते दोषयुक्त ज्ञान फल्हेतु होत नाहीं, 


हणून दोषनिवृत्तीकरतां तो श्रवणादि करो आणि ज्याच्या वुर्द्धीचे ठायीं 
दोष नाहींत तो न करो. या प्रकारेकरून ज्ञानाचे साधन महावाक्य आहे, श्र- 
वणादि नाहींत. परंतु ज्ञानप्रतिबंधक जे दोष त्यांचे नाशक श्रवणादि आहेत. 
ह्मणून श्रवणादि ज्ञानसाधने बोलिलीं, आणि श्रवणादिकांसी विवेकादि हेतु आ- 
हेत ह्मणून विवेकादि ज्ञानसाधने बोलिलीं. विवेकादि चार साधनंकरून युक्त 
जो पुरुष तो अधिकारी ह्मणावा. 
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॥ इति अधिकारी वर्णनं ॥ अथ संबेधवणेनं ॥ 
॥ सूळ आंव्या. ॥ 
॥ प्रातिपादक आणि प्रतिपाद्यता ॥ हा ग्रेंथत्रह्मसंबंध तत्वतां ।॥। 
॥ प्राप्य मापकादे फलता ॥ संबंध तत्वतां अधिकारेया ॥ २४॥ 
टीका---ग्रंथाचा आणि विषयाचा प्रतिपाद्यप्रतिपादकभाव संबंध आहे 
ग्रंथ प्रतिपादक आहे. आणि विषय प्रतिपाद्य आहे प्रतिपादनकत्ती तो प्रति- 
पादक ह्मणावा. प्रतिपादन करावयाकारणें योग्य तं प्रतिपाद्य ह्मणावें. अधिकाऱ्या- 
चा आणि फलाचा प्राप्यप्रापकभाव संबंध आहे. फल प्राप्य आणि अधिकारी 
प्रापक आहे. जं प्राप्त व्हावयाकारणें योग्य तं प्राप्य हणावे आणि ज्यास प्राप्त 
होतं तो प्रापक ह्मणावा. अधिकाऱ्याचा आणि विचाराचा कतकतेव्यभाव संबं- 
ध आहे. अधिकारी कत्ती आणि विचार कर्तव्य आहे. जै करावयाकारणें योग्य 
ते कर्तव्य ह्मणावें आणि जो करतो तो कती ह्मणावा ग्रंथाचा आणि ज्ञानाचा 
जन्यजनकभाव संबंध आहे, विचारद्वारा ग्रंथ ज्ञानाचा जनक आहे आणि ज्ञान 
जन्य आहे. उत्पन्न कत्ता तो जनक ह्मणावा व उत्पन्न होतें ते जन्य ह्मणावें 
इत्यादे आणिकही संबंध जाणावे. 
॥ अथ विषयवणेने ॥ 
॥ सूळ आंव्या ॥ 
जावब्रह्माच एकपण ॥ हा विषय ह्मणती बुधजन ॥ 
त्याचा भद पाहाती ते जाण ॥ अतिअज्ञान मातिमंद ॥ २५॥ 
टोका--जीवत्रह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय आहे. कारण कीं या ग्रंथा- 
मध्य जावत्रह्माची एकता प्रतिपादन केली आहे, हणन ती एकता या ग्रंथाचा 
वषय आहे. ती एकता सवे वेदवाक्ये प्रतिपादन करतात. याकरतां जीवत्र- 
साचा भेद जे बोलतात ते पुरुष शठ आहेत आणि वेदविरोधी आहेत 
9 ॥ अथ प्रयोजनवणेनं ॥ 
॥ मूळ आंव्या ॥ 
नरमानदस्वरूपाची प्राप्ति!॥ आणि समूळ जगअनर्थप्रती- 
ति ॥ त्याची जै: अत्यंत निर्वत्त ॥ प्रयोजन निश्चिती 


। 
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या नांव ॥२६॥ 
टीका---प्रपंचकारण अज्ञान आणि तत्कार्य जो प्रपंच तो जन्ममरणरूपद ख्- 
हंछु आहे, हणून अनथ ह्मणतात. त्या अन्थोची समूळ निवृत्ति आणि पर 
मानदपराप्तरूप जो मोक्ष हेच ग्रंथाचं परम प्रयोजन आह, आणे अवांतर प्र 
याजन ज्ञान आहे. ज्याविषयीं सवीची आवडी हांत त परम प्रयोजन ह्मणाव 
आण त्यासच परम पुरुषाथे हणतात. ती आवडी ढ खानेवात्ति आणि सुखपा. 
प्तीविषयीं होते. तं मोक्षाचे स्वरूप आह,ह्णून परम प्रयोजन मोक्ष आह, ज्ञा- 
न अवातर मयाजन आहे. कारण कीं ढइःखनिवत्ति आणे सुखपाप्ताचे साधन 
श्ञान आहे, दुःखनिवृत्ति अथवा सुखप्राप्तिरूप ज्ञान नाहीं, ह्मणून ज्ञान अवांत. 
र प॒याजन आहे. ज्यापासून परमप्रयोजनाची प्राप्ति होते तें अवांतर प्रयोजन 
हणाव, तट्ठत्‌ ज्ञान आहे. कारण कीं ग्रेथेंकरून ज्ञानद्वारा मुक्तिरूप परमप्र. 
योजनाची प्राप्ति होते, ह्मणून ज्ञान अवांतर प्रयाजन आहे. आतां आणीक शं- 
कांसमाधान सागता 
॥ मूळ आव्या ॥ 
॥ जीवाचे स्वरूप आनंद अति ॥असें बोलत पें श्रात॥ 
त्यासा सुखाचा प्राप्ने ॥ असंभवराति बोलतां ॥ २७ 
पूवा जा वस्तु अमाप ॥ त्या वस्तूची प्राप्नि सभवत ॥ 
नत्यप्राप्तासा भापतत्व ॥ केसं निश्चित मान येत॥२८॥ 
* अशा आशंका आणून मनीं ॥ न करावी विश्वासहा- 
न ॥सड्युस्भसादकरूने ॥ कुतक निरस्राने टाकावे ॥ २९॥ 
हाताताल ककण गल निश्चयेशी। असा भ्रम झाला ज्या- 
सी ॥ ततूज्ञाने प्राप्त होत त्यासी ॥ एवं प्राप्तीसी प्राप्ति 
जाण पं॥३०॥ 
टाका ॥ अनथानेवात्ति आणि परमानंदपराप्ति या ग्रंथाचे प्रयोजन आहे हं घ- 
इत नाही. कारण काँ सवे वेद जीवाचे परमानंदस्वरूप वर्णन करतात आणि 
तुम्हीही स्वीकार करीत आहांत. आणि अग्राप्ताची प्राप्ति संभवते सदां प्राप्ताची 
भाषत संभवत नाहीं. याकरतां सदां परमानंदस्वरूप आत्म्यासी परमानंदप्राप्ति 


> 
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हृ बोळणे सर्वथा असंभवरूप आहे, अश्शी कोणी शंका करतील, ती रक्ता ८- 
कन ग्रंथाचे प्रयोजनाविषयीं विश्वासहानि न करावी. 'किंतु आत्मावेद्या उपदश" 
कच्ती जो गरु तत्कृपंकरून शंकारूपी जो कुतक आहे तो दृष्टांतंकरून ।नेवृत्त 
करावा. तो दृष्टांत सांगता. जसे कोणाच्या हातांत सुवणकंकण होत. त्यास अम 
झाला कीं, माझे कंकण हरपळे. त्या कालीं त्यास कोणीं बोध केला. तदनंतर त्या- 
स असे ज्ञान होते कीं, माझं कंकण मजपाशींच होत, परंतु तो ह्मणतो काँ, मा- 
झे कंकण मजला प्राप्त झालें. एवं प्राप्ताची प्राप्ति बोळेली. या प्रकारं परमानंद 
आत्म्याचे ठायीं अविद्याबठंकरून अशी भ्रांति होते कीं आत्मा परमानदरूप नाहीं, 
केंतु परमानंदरूप ब्रह्म आहे.त्या ब्रह्माचा व माझा वियोग झाला आहे.उपासनकरून 
ब्रह्माची प्राप्ति होईल. अशी भ्रांति बहुत जीवांना झाली आहे. यद्यपि बहुत पाडेतही 
असन असे बोलतात तथापि तेही मृखेच आहेत. कारण कीं जे जीवब्रह्माचा वि 
योग अंगीकारितात ते मख बोठिळे आहेत. त्या पुरुषांना महद्धाग्यानुसार उ 
त्तम संस्कारेंकरून ब्रह्मवित्‌ आचारयंद्रारा जेव्हां वेदांतश्रवणाची प्राप्ति घडत; 

. तेव्हां श्रवण केला जो अर्थ त्याचा निश्चय झाल्यानंतर ह्मणतात कीं आह्मांस 
परमानंद ग्रंथ व आचा्यकृपेकरून प्राप्त झाला. याचा असा अभिप्राय आहे कीं 
आत्मा तर परमानंदस्वरूप पूर्वीच होता; परंतु आमचा आत्मा परमानंदरवरूप 
आहे असे भान नव्हतं, ह्मणून आनंद अप्राप्तवत्‌ होता. आचायंद्रारा ग्रंथ श्रव- 
गकरून वर्द्धीचे ठायीं परमानंदाचे भान होतं, ह्मणून परमानंदाची प्राप्ति बो- 
लिली. या प्रकोरेकरून प्राप्तीची प्राप्ति घडते. ह्मणून परमानंदप्रापतिरूप ग्रंथाच 
प्रयाजन सिद्ध होते. आतां प्राप्तीची प्रासे जस अथाचे प्रयाजन आहे, तशीच 
नित्यनिवत्तीची निवत्तिही ग्रंथाचे प्रयाजन आहे. यास दृष्टांत सांगता. रज्जूच 
ठायी सर्प नित्य निवत्त आहे, आणि रउ्जुज्ञानकरून त्याची निवृत होते. तसा 
आत्म्याचे ठायीं संसार नित्य निवृत्त आहे. त्याची निवृत्ति आत्मज्ञानकरून 

होते. ह्मणून नित्यनिवृत्तीची निवृत्ति आणि नित्यप्राप्तीची प्राप्ति ग्रथाचे प्रयो- 
जन आहे. नन॒ कारंगसाहित जगतनिवृत्ति आणि परमानंदप्रातति ग्रंथाचे प्रयोजन 
आहे हे संभवत नाहीं. कारण कीं निवृत्तीचे नाम ध्वंस आहे. ध्वंस ह्मणजे ना- 
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श ह्मणावा. तो नाश अभावरूप आहि. यास्तव मोक्षाचे ठायीं भावरूपता 
व अभावरूपता उभय प्रतीत होतात. अनर्थनिवृत्ति हणतां अभावरूपता आणि 
परमानंदप्राप्ति हणतां भावरूपता प्रतीत होते. या दोन्ही एक प 
दाथोच्या ठायीं राहात नाहींत. कारण कीं भावरूपता आणि अभावरूपता 
आपआपणांत विरोधी आहेत. विरोधी धर्म एकाकालीं एका ठायीं रहात ना- 
हींत; ह्मणून ग्रंथाचे प्रयोजन संभवत नाहीं. यास सिद्धांती उत्तरे देतो. 
॥ मूळ ओंव्या ॥ 
॥ अधिष्ठानाहून भिन्न ॥ जगत्‌नेवृच्षि नाहीं जाण ॥ 
॥ जस रज्जूचे झालिया ज्ञान ॥ सपोनिवात्ति जाण रज्जुरूप ॥३१॥ 
टीका--कारणसहित जगतूनिवत्ति अधिष्ठान ब्रह्मस्वरूप आहे. ब्रह्माहन पृ 
थक्‌ नाहीं. जशी सपोची निवत्ति आधेष्ठान रज्जरूप आहे, तश्षी सवे कल्पित 
वस्तूची निवृत्ति आधिष्ठानरूप आहे. पृथक्‌ नाहीं, हा भाप्यकाराचा सिद्धांत 
आहे. ह्मणून या स्थानीं अनर्थाची निवृत्ति ब्रह्मरूप आहे. कारण कीं सर्व अन 
थरूप जे जगत त्याच अधिष्ठान ब्रह्म आहे. ते ब्रह्म भावरूप आहे, ह्मणन 
अनथाची निवृत्ति भावरूप होण्यास्तव ग्रंथाचे प्रयोजन घडते हे सिद्ध झाले 
॥ मूळ आंब्या ॥ 
॥ हा सथम तरंग जिज्ञासुजन ॥ ज निरतर प्रयत्ने करिती पठण) 
दादु गुरु आहे कृपावत पूणे ॥ न लागता क्षण भुक्त करो ॥३२॥ 
॥ हाते श्रीविचारसागर ग्रंथ ॥ पंडित निश्वळदासकृत ॥ 
अनुवधचतुष्टय साक्षेप ॥ वणून संपवित आद्य तरंग || २३॥ 
श्रीकृष्णापणमस्तु१" ॥  ॥ ॥ ॥ ॥ 
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॥ मूळ ओंव्या ॥ 
॥ श्रीसच्चिदानंदाय.नमः ॥ 
आतां प्रथम तरंगांत || अनुबंधविचार केला संक्षिप्त ॥ 
तोच विस्तार करून यथोचित ॥ द्वितीय तरंगांत सांगतों ॥१॥ 
टीका--जो साधनचतुष्टययुक्त तो अधिकारी बोलिला. त्या साधनांमध्ये 
मुमुश्षुता वार्णेली आहे. मोक्षइच्छेचे नाम मुमुक्षता आहे. कारणसाहेत जगत- 
निवृत्ति आणि ब्रह्मप़ाप्ति मोक्ष ह्मणतात. त्यामध्ये कारणसहित जगतूनिवत्ति- 
रूप मोक्षांशाची कोणी इच्छा कर्रीत नाहींत, असे पूवपक्षी प्रातिपादन कारेतो. 
॥ मू, ओ. ॥ 
मूळसहित जगतूनिवृच्ति ॥ कोणीही करूं न इच्छिती ॥ 
किंतु त्रिविधदुःखाची शांती ॥ इच्छिती चित्ती विवेकी ज॥॥ २॥ 
टीका-मूळसहित ह्मणजे अविद्येसाहित जगत्निवृत्तीची कोणी पुरुष इच्छा 
करीत नाहींत, किंतु त्रिविध दुःखनाळयांची विवेकी पुरूष इच्छा कारितात. था- 
चा अमिप्राय सांगतो. तीन प्रकारच दुःख आहे. एक आध्यात्मिक, दसरे आ- 
विभौतिक व तिसर॑ आधिंदेविक. रोगक्षधादिजन्य जे डःख ते अध्यात्म दःख 
हणावे, चोरव्याप्रसर्पादिकांपासून ज॑ दुःख होतं त॑ आधिभोतिक दु;ख ह्मणांवे, 
यक्ष राक्षस प्रेत ग्रह शीत वात उप्णादिकेंकरून जें दुःख होते ते आंधिदेविक 
दुःख ह्मणावें. या त्रिविध दुःखनाशाची सर्वे पुरुषांना इच्छा होते. दुःखाहून 
जे मित्न त्याचे नाशाची विवेकी पुरुष इच्छा करीत नाहींत. यास्तव 
अज्ञानसहित सकळ जगतूनिवृत्तीची इच्छा कोणास होत. नाहीं. आणि 
जर सिद्धांती हणतील कीं यद्यपि सकळ पुरुष दु:खनिवृत्तीची इच्छा करतात, 
तथापि अज्ञानसहित सवेजगत्निवृत्तीवांचन दुःखाची निवृत्ति होत नाहीं. छ्- 
णून दु:खनिवृत्तीनिमित्त अज्ञानसहित सव जगतनिवत्ति अपेक्षितात. हे घड- 
त नाहीं. कारण कों, आयुर्वेदोक्त औषर्धाकरून रोगजन्य दुःख निवृत्त होते, 


ब आया 
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आणि भोजनेंकरून क्षुधाजन्य दुःख निवृत्त होतें. एवं आपआपल्या उपायेंक- 
रून सर्वे डःखांची निवत्ति होते. ह्मणून अज्ञानसहित जगतनिवृत्तीवांचूनही 
दुःखनिवृत्ति घडते. दुःखनिवृत्तिनिमित्त अज्ञानसहित जगतनेवृत्तीची अपेक्षा 
घडत नाहीं. या प्रकारे कारणसहित जगतानिवंत्तिरूप मोक्षाच्या प्रथमांद्याची 
इच्छा कोणास घडत नाहीं. आतां ब्रह्मप्राततिरूप मोक्षाचा क्वितीयांश त्याचीही 
इच्छा कोणास घडत नाहीं, हे पू्वपक्षी कथन करितो . 
॥मू. ओं, ॥ 
ज्या वस्तूचा अनुभव केला जाही ॥ त्याची इच्छा हा- 
तसे जीवी ॥ ब्रह्म कोणासही अनुभूत नाहीं ॥ कशी इ 
च्छा पाही हाऊ शक ॥ २ ॥ 
टीका-ज्याचा अनुभव हणजे ज्ञान होते त्याच्या प्राप्तीची इच्छा होते. 
ज्याचे ज्ञान होत नाहीं त्याचे प्राप्तीची इच्छा होत नाहीं. जसे अन्य देशांत 
अनंत पदार्थ अज्ञात आहेत, त्यांचे प्राप्तीची इच्छा कोणास होत नाहीं आणि 
अधिकारी पुरुषास तर ब्रह्मस्वरूपाचे ज्ञान नाहीं, आणि ज्यास ब्रह्माचे ज्ञान 
आहे तो अधिकारी नाहीं; किंतु मुक्त आहे, त्यास ब्रह्मप्राप्तीची इच्छा संभवत 
नांटी. हाणून वेदांतश्रवणाहून पूर्वी अज्ञात जें ब्रह्म त्याचे प्राप्तीची इच्छा घ- 
डत नाहीं. या पकारे आज्ञानसहित जगतनिवृत्ति आणि ब्रह्मप्राप्रिरूप मोक्ष 
त्याची इच्छा कोणासही होत नाहीं. याकरिता मुमुक्ष दाणजे मोक्षेच्छा करणार 
कोणीच नाहीं. आतां अन्य रीतीनं अधिकाऱ्याचा असंभव पूर्वपक्षी कथितो 
॥ पू, आ. ॥ 
सकळ जन विषयसुख इच्छितात ॥ कोणीच न इच्छिती 
मोक्षपंथ ॥ यास्तव अधिकारी नाहीं निश्रित ॥जहा 
ग्रंथ श्रवण करिती ॥ ४॥ 
टीका-सवे पुरुष विषयसुख इच्छितात. आणि जे कोणी सकळ विषयां- 
चा त्याग करून तपाचे ठायीं प्रवृत्त आहेत, तेही परलोकी उत्तम भोगाची 
इच्छा करून नानाक्लुश सहन कारेतात. तस्मात्‌ या लोकींचें अथवा परलोकां 
चे विषयसुखच सवे इच्छितात. त॑विषयसुख मोक्षाचे ठायीं नाहीं, याकरितां 


>-_4 


2, 


€ 


१ विचारसागर, 


मोक्षपंथ ह्मणजे मोक्षसाधन त्याची कोणी पुरुष इच्छा करीत नाहींत. या प्र- 
कारे मोक्षेच्छारूप मुमुक्षताच घडत नाहीं. आणि सकळ पुरुषांना विषयसुखा- 
ची इच्छा आहे, ह्मणून वैराग्य शम दम उपरतिही कोणाचे ठायी घडत 
नाहीं. या प्रकारे साघनचलुष्टयसहित अधिकाऱ्याचा अभाव असतां ग्रंथाचा 
आर्‌ंभही निष्फळ आहे. यास सिद्धांती उत्तर देतो. 
र __ ॥मू. ओ.॥ 

सुळसाहत जगतानेवृत्तीवीण ॥ नव्हें जिविध दुःखनाा- 

"॥ यास्तव इच्छिती सकळ जन॥ हा प्रथम जाण मो- 

क्षाश्॥५॥ 

टीका-मूळ ह्मणजे जगत्कारण ज॑ “सान आणि तत्कार्य जगत्‌ त्यांचे ना- 

शावांचून त्रिविध दुःखाचा अन्य उपायॅकरून नाश होत नाहीं आणि मूळ 
अविद्यानाशंकरूनच सर्व दुःखें आणि दु:खाची कारणें रोगादि आणि रोगादि- 


रतात. याचें तात्पर्य सांगतों. जो पुरुष सर्व औषधादि उपाय करण्याविषयी 
समर्थ आहे, परंतु त्याचेही दुःख नियमंकरून निवृत्त होत नाहीं. कारण की; 
कोणाचें रोगजन्य द:ख औषधादि उपार्येकरून निवृत्त होतें आणे कोणाचें 
निवृत्त होत नाहीं. ह्मणून ओषधादि उपायेंकरून रोगजन्य दु;खाची निय्मे- 
करून निवृत्ति होत नाहीं, आणि ज्याची औषधाठि उपारयेकरून दुःखाची नि- 
वृत्ति झाली असतां पुनः दुःखाची उत्पात्ते होते; या कारणास्तव औषधादि उपाये- 
केरून दु:खाची अत्यंतानेवृत्ति होत नाहीं. एकवार निवृत्ति झाली असत; 
उन: उत्पात न होणें ती अत्यंतानेवात्ति झ्षणावी. आणि औषधादि उपार्येकरून 
निवृत्त दु:खाची पुनः उत्पातते होते, सणून अत्यंतानेवृत्ति अन्य उपायेंकरून 
होत नाहीं. आणि जर सकळ दुःखसाधनांचा नाश होइल तरच सकळ दुःखां- 
चा नियमेंकरून नाश घडेल. कारण कों, डुःखसाधनांचा नाश झाला असतां 
पुनः दुःख होत नाहीं. क्षणून दु:खनिवृत्तीनिमित्त दुःखसाधनांच्या निवृत्तीची 
सर्वोस इच्छा होते. ते दु:खाचे साधन मुख्य अज्ञान आणि तत्कार्य प्रपंच आ- 
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हे. हा प्रसंग छांदोग्यउपनिषदामध्ये भूमविद्येचे ठायी प्रसिद्ध आहे. तेथें असा 
प्रसंग आहे कीं, कोणी एका काळीं सनत्कुमाराजवळ नारद प्राप्त होऊन बोल- 
ता झाला को, हे भगवन्‌ जो आत्मज्ञानी पुरुष आहे त्यास शोक नाहीं. आ- 
ण मा शाकस]हत आह, यास्तव मी अज्ञानी आहे. मजला असा उपदेश क- 
रावा का, जेणकरून माझे अज्ञान निवृत्त होईल. तेव्हां सनत्कुमार नारदाप्रत 
बोठिळे काँ, हे नारद भूमा सर्वशोकरहित आहे, सुखरूप आहे, आणि भू- 
म्याहून ।भेक्न सकळ तुच्छ आहे, आणि दुःखाचे साधन आहे. भूमा नाम न्र- 
ह्याचें आहे. या प्रकारंकरून ब्रह्माहन भिन्न जी वस्तु ती सकळ ट खसाधन 
बोलिली आहे. अज्ञान आणि तत्काये ब्रह्माहून भिन्न आहे ह्ृणन द:खसाधन 
आहे; त्याची निवृत्ति झाल्यावांचून सव दु:खांची नियमेंकरून अत्यंतनिव- 
त हात नाहा. या कारणास्तव सकळ दुःखनिवत्तीकरितां अज्ञानसाहित प्रपं- 
'चानेवत्तिरूप मोक्षाच्या प्रथम अंशाची ते. पूवेपक्षी बोठिला कां 
ज्याचा अनुभव होतो, त्याचे प्राप्तीची इच्छा होते. ब्रह्माचा अनभव 
कोणासही नाहीं, हणून ब्रह्मपाप्तिरूप मोक्षाच्या द्वितीय अंशाची इच्छा कोणाला- 
ही होत नाहीं. त्याचे समाधान सांगता 
ण. आ. 
सवाना कला सुखाची अनुभाति |॥ आणि त्रह्मही सुख- 
रूप एकता ॥या हतूस्तव ब्रह्मपासा ॥ चिता दडोष्उता 
विवका भूप ॥ ६॥ 
टाका-सव पुरुषांना सुखाचा अनुभव केला आहे, ह्मणन सुखाची इच्छा 
सवास होते आणि ब्रह्म नित्य सुखरूप आहे असं सत्शास्त्रामध्ये ऐकिले आहे. 
यास्तव विवेकी भूप ह्मणजे उत्तम विवेकी सुखरूप ब्रह्मम्राप्तीची इच्छा करितात. 
आ, 
वेळ सुख इच्छितात सवे जन ॥ विषयाचा इच्छा न 
घड जाण ॥ अधिकारी घडे यालागून ॥ होत पणे विवे- 
कांश्रष्ट॥७॥ 


विचारसागरं. 
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टीका-पूर्व पक्षी बोलिला कीं सर्व पुरुष विषयजन्य सुख इच्छितात, त 
विषयजन्य सुख मोक्षाचे ठायीं प्राप्त होत नाहीं, किंतु जगतामध्ये प्राप्त होतं 
या कारणास्तव मोक्षेच्छावान्‌ अधिकाऱ्याच्या अभावेंकरून ग्रंथाचा आरंभ 
निष्फळ आहे. त्यास असं पुसावे कीं, कोर्णाच मुमुक्ष नाहीं. अथवा मुमुक्ष तर 
आहित, परंतु त्यांची ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति होत नाहीः जर असे ह्मणेळ कीं 
मुमुक्ष कोणीच नाहीं, हें तर घडत नाहीं. कारण कीं सवे पुरुष सवदुःखनाश 
आणि नित्यसुखप्राप्तीची इच्छा कार्रतातः तो सवेदुःखनाश आणि सुख्प्रा- 
पिरूप तर मोक्ष आहे; या कारणास्तव स्व मुमुक्ष आहेत. आणीक पूवपक्षी 
बोला कीं सर्वत्व विषयजन्य सुख इच्छितात, तर हेंही संभवत नाहीं. किंतु 
सुखमात्र इच्छितात. ते सुख विषयेकरून होओ अथवा विषयांवांचून होओ. 
जर करितां विषयजन्यच सुख इच्छितात तर सुपुप्तीच्या सुखाची इच्छा न 
झाली पाहिजे. सुपुप्तीचं सुख तर विषयजन्य नाहीं.ह्मणून सुखमात्र शच्छतात, 
केवळ विषयजन्य सुख इच्छित नाहींत. उलट आत्मसुख इच्छितात, कारण 
कीं सव पुरुषांना न्यून अधिक विषयसुख प्राप्त आहे, परंतु अशी इच्छा सदा 
होते कीं, आह्यांस असे सुख असावें कीं, ज्या सुखाचा कधींही नाश न व्हावा. 
असें सुख तर आममस्वरूप मोक्ष आहे .यास्तव सव पुरुष मुमुक्ष आहेत. को- 
णीच मुमुक्ष नाहीत अस बोलणें संभवत नाहीं. आणि जर अस ह्मणेळ कीं 
मुमुक्ष तर आहेत, परंतु ग्रेथाचे ठायीं मवृत्त होत नाहींत, ह्मणून ग्रंथारंभ नि- 
प्फळ आहे. त्यास असे पुसतो कीं ग्रंथ मोक्षांचे साधन नाहीं ह्मणून ग्रंथाचे 
ठायीं प्रवातते होत नाहीं अथवा ग्रथाहून आणीक कांहीं साधन आहे, ज्याचे 
ठायीं प्रवात्ते झाली असतां ग्रंथाचे ठायीं प्रत्रात्त होत नाही, अथवा शमादिक 
साधनसंपन्न ग्रंथांत अधिकारी बोळला तठ्ठत्‌ शमादिमान ज्ञानयोग्य कोणी अधिकारी 
नाहींत ह्मणून ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्तिहोत नाहीः यांत जर अस ह्मणेळ कां, ग्रंथ मो 


क्षसाधन नाही, तर हें संभवत नाहीं. कारण कीं मोक्ष तर ज्ञानंकरूनच होतो हा वे 
दांचा सिद्धांत आहे. ते ज्ञान श्रवणेकरून होते. श्रवण दोन प्रकारच आहे. एक तर 
वेदांतवाक्यश्रोत्रस योगरूप आगि दसरे वेदांतवाक्यविचाररूप. त्यांत ज्ञानासी हेतु 
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प्रथम श्रवण आहे. कारण कां शब्दजन्य ज्ञानाविषयी श्रोत्राशीं शब्दाचा संयोगच 
सववत्र हेतु आहे. यास्तव वेदांतवाक्य व श्रोत्र यांचा संयोगरूप जं श्रवण तं ब्रह्मज्ञा- 
' नास हतु आह, आणि अवांतरवाक्‍्याचें श्रवण परोक्षज्ञानास हेत॒ व महावाक्‍्या- 
च श्रवण अपरोक्षज्ञानास हेतु आहे. हा प्रसंग पवी निरूपण केलाच.आहे. आणि 
ज्यास ज्ञान झाल्यानतर जर असंभावना असतील तर त्याने विचाररूप डसरें 
श्रवण करावे. कारण को वेदांतवाक्‍्यावेचाररूप श्रवणकरून वेदांतवाक्‍्याविषयीं 
असभावना निवृत्त होते. असंभावना ह्मणजे वेदांतंवाक्य ब्रह्माचे प्रतिपादक 
आहे अथवा अन्य अर्थाचे प्रतिपादक आहे असा जो संशय ती असंभावना 
ह्णावी. ती त्या वेदांतवाक्‍्यविचारश्रवणकरून ।नेवत्त होते; आणि मननं- 
करून परमयअसभावना निवृत्त होते. प्रमेयअसंभावना ह्मणजे जीवब्रह्माची 
एकता वंदाताचे प्रमेय हणावे. ती एकता सत्य आहे अथवा जीवब्रह्माचा भेद 
सत्य आह्‌ असा जो संशय ती प्रमेयअसंभावना ह्मणावी. ती मनंनकरून निवत्त 
हात; आण ।विप्र!तभावना ह्मणजे देहादिकांचे ठायीं सत्यबुद्धि ती निदिध्यासर्न- 
करून निवृत्त होत. या प्रकार प्रथम श्रवण तर ज्ञानद्वारा मोक्षास हेत आहे, 
आण ।वेचाररूप श्रवण मनननिदिध्यासनपूवेक असंभावनादिनिवत्तिद्वारा 
 मोक्षास हेतु आहे. वेदांत नाम उपनिषदाचे आहे. त यद्यांपे या ग्रंथाहून भि- 
न आहे. तथापि तत्समान अथरूप प्राक्रतवाकये या ग्रंथामध्ये आहेत त्यांच्या 
श्रवणकरूनही ज्ञान होतं. हा प्रसंग पढे प्रातेपादन करूं. या प्रकार ज्ञान- 
द्वारा मंथ माक्षहतु आहे आणे विचाररूप आणि मननरूपही हा ग्रंथ आहे 
हणून असभावना[दढोषानेवृत्तद्रारा मोक्षास हेतु आहे. यास्तव अंथेकरून 
साक्ष हात नाह ह केवल हट्मात्र आहे. आणि जर असे ह्मणेल कीं ग्रंथेकरून 
तर माक्ष होतो, परतु अन्य साधनंकरूनही मोक्ष होतो ह्मणून ग्रंथारभ 
निऱ्फळ आहे. त्यास असं पुसतो कीं ज्यापासन मोक्ष होतो ते अन्य साधन 
कोण आहे? जर असं ह्मणेळ कीं उपनिषत्सत्रभाप्यादिकरून संस्कृत ग्रथ 
जीवब्रह्मणकतेचे प्रतिपादक बहुत आहेत, तेणेकरूनच ज्ञानद्रारा मोक्ष होतो 
ह्मणून हा ग्रंथ निष्फळ आहे, हे ह्मणणं यर्द्यापे सत्य आहे, तथापि 
त्या ग्रंथाचा अथ ग्रहण करण्याविषयी ज्याची बाद्धि समथ नाहा असा जो मुमुक्षु 
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त्यास त्या ग्रंथकरून ज्ञान होत नाहीं. यास्तव मंदबुद्धे मुमुक्षूची त्या ग्रंथा- 
चे ठायीं प्रवृत्ति न होतां या प्रथांचे ठायीं प्रवृत्ति होते. आणि जर अरं ह्मणे- 
ल कां सस्कृत ग्रंथकरून मंदवुद्धिपुर्षांना बोध होत नाहीं, ह्मणून या म्रंथेंक- 
रून मोक्ष होतो. परंतु मुमुक्ष असून या ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति होत नाहीं, का- 
रण कीं विवेकवेराग्यशमादिमान्‌ अधिकारी दुळेभ आहे. हणन आपल्या ठायीं 
साधनांचा अभाव पाहून अ्रंथाचे ठायीं प्रवृत्त होत नाहीं, त्यास असं पुसतो की 
बहुत अधिकारी नाहीत अथवा कोणीच नाहीं. जर असे ह्मणेळ कीं बहुत 
अधिकारी नाहीत,ते तर आक्मास इष्टच आहे, आणि जर असे ह्मणेल कीं कोणचि 
ज्ञानयोग्य आधिकारी नाहीं, हे तर घडत नाहीं £ कारण कीं अंत करणाचे ठायीं 
तीन दोष असतात, एक मल, एक विक्षेप, आणि स्वरूपाचे आवरण, मल 
नाम पापाचे आहे, विक्षेप नाम चःचलतेचे आहे, त्यामध्यें शुभकमेकरून 
मलदोष निवृत्त होतो आणि उपासनकरून विक्षेप दोष निवृत्त होतो, ज्ञानं- 
करून आवरण दोष निवृत्त होतो. ज्याचे अंतःकरणाचे ठायीं मळ आणि 
विक्षेप दोष आहेत तो. अधिकारीही नाहीं, परंतु या जन्माचे ठायी अथवा 
पूवे जन्माचे ठायीं छाभकमे व उपासनानुष्ठानंकरून ज्याचे मलाविक्षेपांचा 
नाश झाला तो ज्ञानयाग्य अधिकारी आहे. त्यांची ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति घड- 
ते आणि जे पूर्वी बाळेळ को सवीची विषयसुखाचेठायीं अलंबुद्धे आहे. नि- 
त्यसुखास कोणी इच्छित नाहीं, तर हे घडत नाहीं. कारण की, पुरुष चार 
प्रकारचे आहेत. पामर, विषयी, जिज्ञासु, मुक्त. या लोकींचे निषिद्ध व वि- 
हित भोगाचे ठायीं आसक्त आणि शाख्संस्काररहित तो पामर ह्मणावा शा- 
स्रानुसार विषय भोगित होत्साता परलोकीचें अथवा या लोकीचे भोगानिमित्त 
जो कर्म कार्रतो तो विषयी ह्मणावा. आतां जिज्ञासु पुरुषाचे लक्षण सांगता 
ज्यास उत्तम संस्कारकरून शाखाचे श्रवण झालें असतां त्यास असा वित्ेक 
होतो कौं, विषयसुख अनित्य आहे. ज्या कालीं विषयसुख प्राप्त आहे, त्या- 
कालींही दुःख आवश्यक आहे आणि परिणामकालींही दुःखासच हेतु आहे 
आणि वतवमानकालींहि नाशभरयेकरून दुःखच हेतु आहे. या प्रकारें विषय- 
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सुख दु;खकरून ग्रस्त आहे. ह्मणून दु:खरूप आहे आणि दुःखनिवृत्ति लौकिक 
उपायंकरून होत नाहीं. कारण कीं, उपाय कारित असतांहि समग्र दुःखनि- 
वृत्ति होत नाही आणि निवृत्ति झाडी असतां पुनः उत्पात्ते होते. आणि 
जोपरयैत शरीर आहे तोंपर्यंत दुःखनिव्रात्ति संभवत नाहीं. कारण की, जे जं 
शरीर आहे तं ते पाप व पुण्येकरून राचित आहे. त्यांत मंनुष्यशरीर तर मि- 
श्रित कर्माचे फळ प्रसिद्ध आहे. आणि देवशंररही मिश्रित कर्माचेंच फळ आहे. 
जर केवल पुण्यकमाचें फल देवशरीर ह्मणांवे तर आपणाहून अधिक अन्य देवाचे 
ऐश्वर्य पाहून जो देवांना ताप होतो तो न झाला पाहिजे: सथ देवांत श्रेष्ठ जो 
इंद्र त्यासही अनेक देत्यदानवांचें भय दुःखशाख्रांत वणिळें आहे. यास्तव देर्‌ 
वशरीर केवल पुण्याचं फळ असतं तर देवांसी दुःख न झाळें पाहिजे. ह्मणून 
देवांचें शरीरही पाप व पुण्याचे फळ आहे. आणीक श्रुतीमध्ये बोठेलें आहे 
कीं देव पापरहित अहित, त्याचा हा अभिप्राय आहे कीं कमाचा अधिकार 
केवल मनुष्यशरीरामध्येंच आहे, अन्य शरीरामध्ये नाही, यास्तव देवशररांत 
केलें जे दभ अथवा अशुभ त्यांचे फल देवांना होत नाहीं. आणि देवशरीराहून 
पूवेशरीरामध्ये केलें ज शभ अथवा अशुभ त्याचें फळ तरं देवशरीरांत होतं. 
या प्रकारेकरून देवशरीर मिश्रित कमीचे फळ आहे आणि तिर्यक पु 
पक्षी यांचें शरारही मिश्रित कमीचे फळ आहे. कारण कीं जें त्यांस प्रसिद्ध 
दुःख आहे तं पापाचे फळ आहे आणि मैथुनादिकांचें जे सुख आहे तें पु- 
ण्याचे फल आहे. उद्रेकरूंन जे गमन कारेतात ते तियेक्‌ ह्मणावे. प्षे- 
करून गमन करितात ते पक्षी हणावे. चतुष्पदेकरून जे गमन करितात 
ते पशु ह्मणावे. कोठें पशु पक्षीही तिर्सक्‌ ह्मणतात. या प्रकोरकरून स्थ 
शरीरें पुण्यपापेकरून रचित आहेत. कोणी शरीरें तर न्यून पाप आणि अ- 
विक पुण्येकरून रचित आहेत. जज्षी देवश्रारे. ती आपआपटे जे पुण्य तेणे- 
करून सवे देवांचे ठायी न्यून पांप आहे ह्मणून न्यून पाप व अधिक पुर्ण्ये- 
करून रचित देवशरीरं बोलिली आहेत. या अभिप्राथिकरूनच शास्त्रामध्ये 

केवल पुण्याचे फल देवशरीरें बोलिली आहेत, ह्मणून विरोध नाहीं. जसा बहुत 
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ब्राह्मणांस्तव ब्राह्मणग्राम ह्मणतात. तसं अधिक पुण्याचे फल होण्यास्तव देव- 
शरीरं केवळ पुण्यफल बोलिलें आहे. यास्तव देवशरीरे केवल ह्मणजे एका पुण्याचे 
फल नाहीं, आणि तियेक्‌ पश्यु पक्षी यांची शरीरें अधिक पाप व न्यून पुण्यंकरून 
रचित आहित. आणि उत्तम मनुष्यांची देवांसमान रीति आहे. आणि नाच 
मनुष्यांची सपादिकांसमान रीति आहे. या प्रकारकरून सवेत्र शरारे पापपु 

ण्यॅकरून रचित आहेत.आणि पापाचे फल दुःख आहे ह्मणून शरीर आहे तोपयत 
दुःखाची निवृत्ति होत नाहीं. आणि शरीर धमाधमोचे फल आहे, ह्मणून धमा 

धमाच्या निवृत्तीवांचून शरीराची निवृत्ति होत नाहीं. कारण कीं वतमान शरी- 
राचा नाश झाला असतांही पुण्यपापकरून आणीक शारीर प्राप्त होतें, ह्मणून 
पुण्यपापनिवृत्तीवांचून शरीराची निवृत्ति हात नाहीं. तीं पुण्यपापं रागद्वेषांच्या 
नाश्यावाचून नाश पावत नाहींत. कारण कीं वतमान पुण्यपापाची भोंगकरून 
निवृत्ति झाली असतांही रागद्वेषेकरून आणीक पुण्यपापे होतील. ह्मणून रागद्वे" 
पनिवृत्तीवांचून पुण्यपापनिवृत्ति होत नाहीं. ते रागद्वेष अनुकूल प्रतिकूल ज्ञान- 
करून होतात. ज्याचे ठायीं अनुकूल ज्ञान असतं त्याचे ठायीं राग असतो, 
आगि ज्यांचे ठायीं प्रतिकूळ ज्ञान असतं त्याचे ठायीं द्वेष असंतो. यास्तव 
अनुकूळ ज्ञान व प्रतिकूळ ज्ञान निवृत्तीवांचून रागद्रेषाची निवृत्ति होत नाहीं. 
तं अनुकूल ज्ञान व प्रतिकूल ज्ञान भेदज्ञानंकरून होते. कारण कीं जे आपल्या 
स्वरूपाहून भिन्न त्याचे ठायीं अनुकूल ज्ञान अथवा प्रतिकूल ज्ञान होतं. आ- 
पल्या स्वरूपाचे ठायीं अनुकूल ज्ञान व प्रतिकूल ज्ञान होत नाहीं. सुखसाध- 
नाचें नाम अनुकूल आणि दुःखसाधनाचं नाम प्रतिकूल आहे. आपलें स्वरूप 
सुखाचे अथवा दुःखाचे साधन नाहीं. यद्यपि सुखरूप आहे, तथापि सुखाचे 
साधन नाहीं. यास्तव स्वरूपाहून ज भिन्न त्याचेच ठायीं अनुकूलज्ञान प्रति- 
कूलज्ञान होतं. या प्रकारकरून भेदज्ञान अनुकूळ ज्ञानास आणि प्रतिकूल 
ज्ञानास हेतु आहे. त्या भेदजञानानेवृत्तीवांचून अनुकूळ व प्रतिकूल ज्ञानाची 
निवृत्ति होत नाहीं. तं भेदज्ञान अविद्याजन्य आहे. कारण कीं संपूर्ण प्रपंच 
आणि त्याचे ज्ञान स्वरूपाच्या अज्ञानकालामध्ये आहे, ही संपूर्ण वेदांची व 
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शास्त्रांची डिंडिमा अहि. या प्रकारंकरून संपूर्ण दुःखांस हेतु स्वरूपाचे अज्ञान 
आहे, ते स्वरूपाज्ञान स्वरूपज्ञानावांचून निवृत्त होत नाहीं. कारण कीं जं 
ज्याच्या अज्ञानंकरून भासते. तं ततज्ञानंकरूनच निवृत्त होते. जसें रज्जूचे 
अज्ञान रज्जुज्ञानंकरून निवृत्त होतं अन्यंकरून होत नाहीं. म्हणून स्वरूपाचे 
ज्ञानच अज्ञाननिवृत्तिठ्ठारा दुःखनिवृत्तीशी हेतु आहे. आणि स्वरूपज्ञानंकरून 
ब्रह्मप्राप्ति होते. तं ब्रह्म नित्य आणि आनंदस्वरूप आहे. दुःखसंबंधरहित आहे. 
यास्तव. खरूपज्ञानंकरून नित्य आणि दुःखसंबंधरहित ब्रह्मस्वरूपानंदाची 
प्राप्ति होते. या प्रकारेकरून दुःखनिवृत्ति आणि परमानंदाच्या प्राप्तीस हेतु 
स्वरूपाचं ज्ञान आहे, म्हणून स्वरूप जाणणे योग्य आहे, असा ज्यास विवेक 
. असतो तो जिज्ञासु म्हणावा. आणि स्थूळ सूक्ष्म कारण शारीरांहून भिन्न जे 
आपले खरूप त्याचं ब्रह्मरूपंकरून अपरोक्ष ज्ञान ज्यास असतं तो. मुक्त 
म्हणावा. असे चार प्रकारचे पुरुष आहेत. त्यांत पामर व विषयी यांची यद्यपि 
विषयांचे ठायी अलंबुद्धे आहे, तथापि त्यांसही परमसुखाची इच्छा आहे, 
परंतु त्यांस परमसुखाचे ज्ञान नाहीं, म्हणून तत्साधनांविषयी प्रवृत्त होत 
नाहींत. कारण कीं सुखसाधना'चे ज्ञान तर सत्संग व सतशास््रश्रवणेंकरून होते, 
तं त्यास प्राप्त नाही, ह्मणून सुखप्राप्रिनिमित्त त्यांची ग्रंथाचे ठाया प्रवृत्ति होत 
नाहीं, आणि दुःखनिवृत्तिनिमित्तही त्यांची अन्य साधनांचे ठायी प्रवृत्ति आहे, 
ह्मणून ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत<नाहीं. या प्रकारे या उभयतांची ग्रंथाचे ठायी 
प्रवृत्ति होत नाहीं. आणि मुक्ताचीही ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति होत नाही. कारण 
कीं जो ज्ञानवान्‌तो मुक्त ह्मणावा. तो ज्ञानी कृतकृत्य आहे; त्यास कांहीं क- 
तेव्य नाही. हा प्रसंग पुढें प्रतिपादन करूं. आणि लीलेंकरून मुक्त प्रवृत्त 
झाला तरी मुक्तास ग्रंथप्रवृत्तीपासून कांहीं प्रयोजन सिद्ध होणे नाहीं, यास्तव 
मुक्त पुरुषांकारेतां हा ग्रंथ नाहीं. तस्मात्‌ जिज्ञासु पुरुषांची विषयांचे ठायीं 


अलंबु& नाहीं, किंतु परमसुखाची त्यांस इच्छा आहे आणि अत्यंतदुःखनि- 


वृत्तीची व क, ७ प्रात 5 अत्यंतदु:खाची निवृत्ति 
ज्ञानावांचून होत नाह'असा त्यास सत्संगकरून विवेक आहे. त्याची ग्रंथाचे 


ह्“ 
| 


ब्द् ्ट 
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ठायी प्रवृत्ति घडले, या प्रकारे मोक्षच्छावान्‌ अधिकाऱ्याची सिद्धि आहे. आतां 
पूवपक्षी विषय खंडण करितो. 
॥ मू. आ.॥ 

आतां जीवन्नह्मा ची एकता ॥ हा विषय हे मिथ्या वो. 

लतां ॥ निप्छेश विभु एक न्रह्म तत्वतां ॥ जीव स्वभा- 

वतः केशमूळ ॥८॥ अ 

टीका-पूव प्रकरणी बोलिलें कीं जीवब्रह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय 

अहि हे प्रतिपादन घडत नाहीं. कारण काँ अविद्या अस्मिता राग द्वेष अभि 
निवेश या छेशांहून राहैत ब्रह्म अहि. एक आहे या विशेषणेकरून सजाती- 
यादिभेदरहित आहे, कारण कीं ब्रह्माशी सजातीय दुसर ब्रह्म नाहीं आणि 
विभु हणजे व्यापक आहे, आणि जीवाचे ठायीं सथ केश आहेत आणि परि- 
च्छिच्न आहे आणि जीव नाना आहेत, कारण कीं जितकी शरीरं तितंके जीव 
अहित. जर सर्व शरीरांचे ठायी एक जीव ह्मणावा तर एका शरीराचे ठायी 
दुःख अथवा सुख होतें तेणेंकरून सव शरीरांचे ठायी सुख व दुःख झालें 
पाहिजे आणि वेदांती असं ह्मॅणेळ कीं सुखदुःखादिक अंत:करणाचे धर्म आहे- 
त. तीं अंतःकरणे नाना आहेत. याकरितां एकाशी सुखदुःख झाल्याने सध 
सुखदुःखी होत नाहीत, आणि साक्षी सुखदुःखांहून राहित आहे. आणि एक 
आहे आणि सर्व केशांहून रहित आहे, त्याशी ब्रह्माची एकता घडते हिही प; 
तिपादन संभवत .नाही, कारण कीं कर्ताभोक्ता जो जीव त्याहून ्मन्न साक्षी 
वैध्यापुत्रासमान आहे. जर साक्षीचा अंगीकार कराल तर तेही एक घडत 
नाहींत. नाना मानिळे पाहिजेत. कारण कीं हा वेदांताचा सेद्धांत आहे कींअं 
त:करण आणि अंतःकरणाचे सुखादि धर्म हे इंद्रियांशी अथवा अंत :करणाशी 
विषय नाहीत. किंतु साक्षांचे विषय आहेत. कारण कां इंद्रिये तर पैचीकृत भू- 
'तांना विषय करितात. त्यांत इतका भेद आहे कीं नेत्रैद्रिय तर रूपवान्‌ पदार्थ 
आणि त्याचे आश्रयाश्ी विषय करिते जसें नीलपीतादि घटाचे रूप आणि 
ताचा आश्रय घट यांशी नेत्रेद्रिय विषय करिते. आणि त्वागिंद्रियही स्प 
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आणि त्याचे आश्रयाशीं विषय करिते आणि रसना प्राण श्रवण हीं तिन्ही तर 
रस गंध शब्दूमात्रासच विषय करितात. त्यांच्या आश्रयांशी विषय करीत 
नाहींत. ह्मणून या तिन्हींकरून तर अंत:करणाचे ज्ञान संभवत नाहीं, आणि 
नेत्रत्वचेकरूनही अंत:करणाचे ज्ञान संभवत नाही. कारण की पैचीकृतभूते 
अथवा पंचीकृतभूतांचे कार्य रूपवान्‌ अथवा स्पर्शवान्‌ जो पदार्थ तोच नेत्र 
आणि त्वचेश्षीं विषय होतो. अंतःकरण तर अपंचीक्वत भूतांचे काये आहे. या- 
करितां नेत्र आगि त्वचेशी विषय नाहीं. या कारणास्तव अपंचीकृतभूतकार्ये जीं 
नेत्रादेइंद्रियें तीं नेत्रास विषय होत नाहींत. किंतु बाह्य वस्तू इंद्रियांना विषय 
होतात. आणि अंतःकरणइंद्रियांच्या अपेक्षकरून आंत आहे, यास्तवच इंद्रि 


- यांना विषय नाहीं तसेंच अंत:करणवृत्तीसही अंतःकरण विषय नाहीं, कारण 


को, अंतःकरण तर वृत्तीचे आश्रय आहे, ह्मणून अंतःकरण अंत:करणांचे वृ- 

तीशी विषय घडत नाहीं. जसा अभि दाहकतेशी आश्रय आहे, परंतु आस्नि दा- 

हकतस विषय होत नाहीं किंतु अम्नीहून भिन्न जी वस्तु ती दाहकतेस विषय 
हाते. तस अंतःकरणाहून भिन्न जी वस्तु तीच अंतःकरणजन्य वृत्तीस विषय 
आहे, परंतु अंतःकरण विषय नाहीं. तसेंच अंतःकरणाचे सुखादि धमेही 
अंत:करणवृत्तीचे विषय नाहींत. कारण कीं जर अंतःकरणास विषय करण्या- 
कारेतां अंतःकरणवृत्ति योग्य होइल तर अंतःकरण धमीसही विषय करील 

ती अंतःकरणास विषय करणारी वृत्ति अंतःकरणाचे सन्मुख होत नाही, ह्मणू- 

न अंतःकरणाचे धर्मही अंतःकरणाचे वृत्तीशीं विषय नाहींत. आणि हा नियम 
आहे कां जी वस्तु वृत्तीचे आश्रयाहून किंचित्‌ दूर असते तीच वत्तीशी वि 

पय होत. जी. वस्तु वृत्तीच्या आश्रयेकरून अत्येत समीप असते ती वृत्तीक्षी 
विषय होत नाहीं. जसं नेत्राच्या वृत्तीचा आश्रय नेत्र त्यांचे अत्यंत समीप जे 
जन त नेत्राच्या वृत्तीस विषय नाहीं तसेंच अंतःकरणाचे वृत्तीस आश्रय 
ज अत:करण त्याच्या अत्यंत समीप सुखादिक धर्म ते अंतःकरणाचे वत्तीस 
विषय घडत नाहींत. या प्रकारें धर्मसाहित अंत:करणाचे इंद्रियकरून अथवा 
वृत्तीकरून भान घडत नाहीं. किंतु साक्षिविषयक आहे. तो साक्ष एक अंगी- 
कार कराल तर जसे एका अंतःकरणाचे सुखदु:खभान साक्षीकरून होते 
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. तसे सर्वांच्या सुखदुःखा्चे भान झाळें पाहिजे. यास्तव साक्षी नाना आहेत. 
जर नाना साक्षी अंगीकार केळे तर दोष नाहीं. कारण कीं साक्षीची उपाधि 
अंत:करण आहि. त्या साक्षीकरून आपल्या उपाधिधमाचे भान होते, म्हणून 
सवीच्या सुखदुःखाचे भान होत नाहीं. या प्रकारकरून नाना जे साक्षी त्यांची 
एक ब्रह्माशीं एकता घडत नाहीं. आतां सिद्धांती उत्तर देतो. 

॥मू. आं.॥ ं 
साक्षी ब्रह्मस्वरूप एक ॥ भेदाचा गंधही नाही देख ॥ 
बुद्धीचे धम रागहृषादक॥ त्याच ठायी मूख मानिती ॥ 

टीका पूर्वपक्षी बोलिला कीं जीव रागादिक्वेशसहित आहे आणि ब्रह्म क्षेर 
शरहित आहे, म्हणून जीवब्रह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय घडत नाहीं, हे 
यद्यपि सत्य आहे, तथापि रागद्रेषरहित जो साक्षी त्याची त्रह्माशी एकता घडते, 
आणि कत्यीभोवत्याहून भिन्न जो साक्षी तो वंध्यापुत्रासमान असत्‌ आहे हे 
घडत नाहीं. कारण कीं कतीभोक्ता जो संसारी त्याच्या विशेप्यभागाचे नाम 
साक्षी आहे. जर साक्षीचा निषेध केला तर संसाऱ्याच्या विक्षेप्यांशाचा निषेध 
होण्यास्तव कंताभोक्ता जो संसारी त्याचाही निषेध होईल. एकच चेतन्याचे . 
ठायीं साक्षिमावाची अंतःकरण उपाधि आहे आणि कततेभोक्‍्तृपणाचे विशषषण 
आहि. विज्षेषणासहित विशिष्ट क्षणावा. उपाधिसदित तो उपहित ह्मणावा- जी 
वस्तु जितक्या देशांत आपण असते तितक्या देशस्थित वस्तूचे ज्ञान करून 
आपण वेगळी राहते ती उपोधे ह्मणावी. जसे न्यायमतांत कणेगोलकस्थित 
आकाश श्रोत्र ह्षणतात. तो कर्णगोलक श्रोव्राची उपाधि आहे. कारण कीं कणे- 
गोलक जितक्या देशामध्ये आपण आहे, तितक्‍या देशांत स्थित जे आकादा 
त्यांचे श्रोत्ररूप ज्ञान करवून आपण एथक्‌ राहतो; ह्मणून करणेगोलक श्रोत्राची 
उपाधि आहे. तसे अंतःकरणही जितक्या देशांत आपण आहि, तितक्‍या देश- 
स्थित चैतन्यास साक्षी अश्ली संज्ञा करून आपण प्रथक्‌ राहतं; यास्तव अंतः- 
करण साक्षीची उपाधि आहे. म्हणून हा अर्थ सिद्ध झाला कां अंत:करणोपहित 
जे चैतन्य तो साक्षी ह्मणावा. आगि आपल्यासहित वस्तूस जे ज़ाणवित्त " 
विश्वेषण ह्मणावे. जसा कुंडलवान्‌ पुरुष आला, या वाक्यांत पुरुषाचे ४. - 
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विशेषण आहे. कारण कीं, आपल्यासहित पुरुंष।चे आगमन कुंडल जाणविते. 
ह्मणून विशेषण आहि. म्यां नीलघट पाहिला, या स्थानींही नीलत्व घटाचे वि- 
रोषण आहे, तसे कततभोक्त जे जीवचेतन्य त्याचे अंतकरण विशेषण आहे. कारण 
कीं आपणासहित चेतन्याशीं कततभोक्तुरूपेंकरून अंतःकरण जाणविते ह्मणून 
अंतःकरण संसाऱ्यांचे विश्षषण आहे. येणेंकरून हे सिद्ध झालें की, अंत:क- 
रणविशिष्ट जें चेतन्य तो संसारी ह्मणावा, याचा अर्थ पुढें सांगूं. हणून राग- 
ह्रेषादि संसाऱ्याचे ठायी आहेत. सार्क्षांचे ठायीं किंचितही नाहींत. त्यांतही सं- 
सार्‍्याचें विशेषण ज॑ अंतःकरण त्याचे ठायीं आहेत, आणि विशेष जे चैत- 
न्य त्याचे ठायीं नाहींत. करण कीं संसाऱ्याचे ठायीं १शेष्य जो चेतन्यांश 
त्याचा आणि साक्षीचा भेद नाहीं. कां ह्मणाळ तर, जे एक चेतन्य तेच. अंत: - 
करणसहित संसारी ह्मणावें आणि अंतःकरणभाग त्यागून साक्षी ह्मणावे, हणून 
साक्षीचा आणि संसाऱ्याचे विशेष्य भागाचा भेद नाहीं. विशेप्य भागांत छे- 
शादिक स्वीकारिळे तर सार्क्षांचे ठायींही स्वीकार होईळ आणि साक्षी सवे 
केशांहून रहित आहे हा वेदांताचा सिद्धांत आहे; ह्मणून संसाऱ्याच्या विशेष 
भागाचे ठायीं छेशादिक नाहींत. किंतु विश्षेषणरूप ज॑ अंत:करण त्याचे ठायी 
आहेत. या आपेप्रायॅकरून ओर्वाचे तृतीय चरणांत रागद्वेषादिक चुर्दाचे 
धर्म बोलिळे आहेत. जीवाचे नाहींत. या प्रकारें अंत:करणावोशेष्टाची आणि 
ब्रह्माची एकता घडत नाहीं. परंतु अंतःकरणोपहित साक्षीची आणि ब्रह्माची 
एकता घडते. आणीक पूर्वी बोलिला कीं साक्षी नाना आहेत आणि ब्रह्म एक 
आहे, ह्मणून नाना साक्षींची एक ब्रह्माक्षी एकता घडत नाहीं. आणि एक व्या- 
पक्त ब्रह्माशीं जर सांक्षीचा अभेद स्वीकार कराळ तर साक्षी सर्व शरीराचे 
ठायीं व्यापक होईल; मग त्यास सवे शरीरांच्या सुखदुःखाचे भान ज्ञाले पा- 
हिजे. ती आशंका घडत नाहीं. कारण की, यर्यापे ईश्वरसाक्षी एक आहे 
आणि जीवसाक्षी नाना आहेत, आणि परिच्छित्र आहेत, तरीही व्यापकब्रह्मा- 
हून भिन्न नाहींत. जशीं घटाकाशं नाना आहेत. आगि परिच्छन्न आहेत, तरी 
महाकाशाहून भिन्न नाहींत. किंतु महाकाशरूपच आहेत. तसे नाना जे प- 
रिच्छिन्न साक्षी तेही ब्रह्मरूप आहेत आणि पूर्ववादी बोठिका की सुखदुःखा- 
१.1 


प्रय 
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दि अंतःकरणवृत्तीस विषय नाहींत; हुं बोलणे अयुक्त आहे. कारण कीं, यंच- 
पे सुखदुःखे साक्षिभास्य आहेत, ते साक्षी नाना आहेत, तथापि जव्हा अंतः- 
करणाचा परिणाम सुखदुःखरूप होतो त्या काठीं अंतःकरणाची ज्ञानरूपवृत्ति 
सुखदुःखांस विषय करणारी होते. त्या वृत्तीचे ठायीं आरूढ जो साक्षी तों 
त्यास प्रकाशिता. या प्रकारेकरून अरथकारांनीं सुखदुःख सार्क्षांचे विषय वलि 
ठे, परंतु वृत्तीवांचून केवल साक्षीचे विषय नाहींत. या स्थानीं हें रहस्य आहि 
कीं, आकाशाचे ठायीं घटाकाश नाम व जलग्रहणरूप जे कार्य: प्रतीत होते 
ते घटरूप उपाविदृष्टीकरून प्रतीत होते; आणि घटरूपउपाधीवांचून थटा" 
काढा नाम व जलय्रहणरूप कोय प्रतीत होत नाहीं, किंतु आकाशमात्रच त- 
तीत होतें. हणून: घटाकाश महाकाशरूप न आहे. तसे चैतन्याचे ठायीं साक्षी 
नाम आगि धर्मसहित अंत:करणाचे प्रकाशनरूप कार्य हे अंतःकरणडपाधि” 
दृष्टाकरून प्रतीत होतं, आणि अंतःकरणउपाविदृेष्टीविना साक्षी नाम आणि 
अंत:करंणाचें धर्मसहित प्रकाशनरूप कार्य प्रतीत होत नाहीं; कि'तु चतन्यमा- 
त्र ब्रह्मेच प्रतीत होतं; ह्मणून साक्षी ब्रह्मरूप अहि. या अभिप्रायेकरून आवी- 
चे प्रथम चरणांत साक्षी एक आहे अधे बोंठिळें. कारण कीं, उपाविदृष्टीविना 
साक्षींचे नानात्व आणि परिछिन्नत्व प्रतीत होत नाहीं. तो साश्वी जीवपदा'चा 
लक्ष्य अहि. हा प्रसंग पुढें प्रतिपादन करूं. १ प्रकारें करून जीवन्रद्माच! हय 
चे आणि संब” 


जुल स्या विषय पिर्द होतो शांता पूंववादी म्रयोजना 


॥ नोहे बंधानिवृत्ती ज्ञाने ॥ मू. ओ.॥ 
॥ त्याची सामग्री नाशी य । तोवंध अध्यासरूपी न घडे जाण ॥ 
त हा हलतात. यालागी ज्ञानआक्षा त्यागावी ॥ * ' 
दा कत त. प व्हणावा, तो. बैल. ना 221: 
तर जानकरून निवृत्त होत 0) व्होवा आणि जर अध्यासरूपी नाहीं 
त “जान होते ते ज्ञान नाहीं. कारण की ज्ञानाचा हो स्वमाव आहे, ४ 
करिते. जसे र्‌ज्जूंचे - वस्तूचे ठायी अंध्यास आणि अज्ञानास नित. 
तने रज्जूचे ठायीं सपे अध्यासास आणि रज्जूचे 
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अज्ञानास निवृत्त करिते. . अध्यास म्हणजे भ्रांतिज्ञानाचा विषय मिथ्याव€्तु 
आणि आरांतिज्ञान त्यास अध्यास म्हणावा, ज्याचे ठायीं मिथ्यावस्तु नसून. स- 
त्यवस्तु आहे, त्याची ज्ञानंकरून निवृत्ति होत नाहीं. तसा आत्म्याचे ठायीं 
अहंकारादे बेथ जर अध्यासरूप मिथ्यावस्तु असेल तर ज्ञानिकरून निवृत्त 
होईल, ती आत्म्याचे ठायीं मिथ्याबंधाची सामय्री नाहीं आणि बैध तर प्रतीत 
होतो, म्हणून बंध सत्य आहे; त्या. बंधाची ज्ञानेकरून निवृत्तीची आश नि- 
प्फल आहे. ॥ अथ अध्याससामग्रीनिरूपण॑ 
| ॥ मू. ओऔ.॥. 

.॥ सत्यवस्तूच्या ज्ञानेकरून । होत संस्कार हे एफ साधन ॥___ 
॥ दोषत्रय अधिष्ठानअज्ञान । ही सामग्री पूणे अध्यासाची ।। ११ 
टीका--सत्यवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार आणि तीन प्रकारचा दोष म्हणजे एक 

प्रमाता दोष, एक प्रमाणदोष, एक प्रमेयदोष, आणि अधिष्ठानाच्या विशेष- 
रूपाचे अज्ञान इतकी अध्याससामग्री आहे, यावांचून अध्यास होत नाही; 
जसा शुक्तांचे ठायीं रुप्याचा अथवा. रज्जूचे ठायीं सपाचा अध्यास होतो तो 
ज्यानं सत्यरुपं अथवा सत्यसपे पाहिला आहे त्यासच होतो आगि ज्यास स- 
त्यरुप्याचं अथवा सत्यसपाचे ज्ञान नाहीं त्यास होत नाहीं. यास्तव सत्यवस्तु- 
ज्ञानजन्यसंस्कार अध्यासाशी हेतु आहे, आणि शिंपीचे ठायी. सर्पाचा अथवा 
र॒ज्जूचे ठायीं रुप्याचा अध्यास होत नादी, यास्तव. प्रमेयाचे ठायीं साहश्य- 
दोष अध्यासाशी हेतु आहे. या प्रकोरकरून प्रमात्याचे ठायी लोभभयादि आणि 
नेत्रादिप्रमाणाचे ठाथी पित्तमलादि जो दोष आहे तो अध्यासास हेतु आहे, आणि 
शिंपीचे इदंरूपंकरून सामान्यज्ञान असेळ आणि ही शिंपीच आहे असे विशे- 
पज्ञान नसेल तेव्हां अध्यास होतो. कारण कीं, शिंप आहे असे विशेषरूपॅकरून 
शान आहे तरीही अध्यास होत नाहीं, आणि सामान्यरूपकरून ज्ञान नाहीं, 
तरीही अध्यास होत नाही. यास्तव अिष्ठानाचे विशेपरूपंकरून अज्ञान, आणि 
सामान्मरूपकरून ज्ञान अध्यासास हेतु आहे. इतकी अध्याससामग्नी आहि 
यांमध्ये कोणीएक नसेळ तर अध्यास होत नाही. जक्ली कुलाल, दंड, चक्र, 
रसिका घटाची सामग्री आहे; कांद्रीएक नसल तर घट होत नाही, तसा अ- 


श्ट विचारसागर, 


धघ्यासही संवसामग्रीकरून होतो. आतां द्राष्टांती बंधाचे अध्यासाविषयीं एकही 
कारण दिसत नाहीं. कारण कीं बंध कोठें जर सत्य असावा तर त्याच्या ज्ञान- 
जन्य संस्कोरकरून आत्म्याचे ठायीं मिथ्या बंध प्रतीत व्हावा. सिद्धांतामध्ये 
आत्म्याहून भिन्न कांहींच सत्यवस्तु नाहीं, म्हणून सत्यबंधाचे ज्ञानजन्यसंस्का . 
राचा अभाव होण्यास्तव आत्म्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास घडत नाहीं. तसंच 
आत्म्याचे आगि बंधाचे सदशत्वही नाहीं. उलटा तमप्रकाशवत्‌ विपरीतस्वभाव 
आहे, तो सांगतो. आत्मा प्रत्यक्‌ आहे आणि बंध पराक्‌ आहे. प्रत्यक्‌ नाम 
अंतरींचे आहे आणि पराकू नाम वाद्याचे अहि. आत्मा विषयी आहि आणि 
बंध विषय आहे. जो प्रकाशक तो विषयी म्हणावा. ज्यास प्रकाणिता तो वि- 
प्रय म्हणावा. प्रत्यकांचे ठायीं पराकाचा आणि पराकाचे ठायीं प्रत्यकाचा अ- 
_ ध्य़ास घडत नाहीं, जसा पुत्राच्या अपेक्षकरून देह प्रत्यक्‌ आहे. त्या देहाचे 
ठायीं पुत्राचा आणि पुत्लांचे ठायीं देहाचा अध्यास होत नाहीं. तसा विषयाचे 
ठायीं विषयीचा आणि विषयीचे ठायीं विषयाचा अध्यास होत नाहीं. जसा 
घटादिकांचे ठायीं दीपाचा आणि दीपाचे ठायीं घटादिकांचा अध्यास घडत 
नाहीं. तसा साहऱ्याचा अभाव होण्यास्तव प्रत्यकूविषयी जो आत्मा. त्याचे ठायी 
पराकूविषयरूप बंधाचा अध्यास घडत नाहीं. प्रत्यकाचा आणि पराकाचा विः 
. रोध आहे. विषयाचा आणि विषयीचा विरोध आहे, सहशत्व नाहीं. यास्तवच 
बंधांचा अध्यास आत्म्याचे ठायीं घडत नाहीं. तसेच प्रमात्याचा आणि प्रमा- 
णंदोषाचाही अभाव आहे, कारण कीं प्रमातादि सवे प्रपंच अध्यासरूप आहि, 
तोच बंध आहे ह| वेदांताचा सिद्धांत आहे. या प्रकारे बंधाच्या अध्यासाहून 
पूर्वी प्रमाताप्रमाणाचे स्वरूप असिद्ध आहे, आणि त्याचा दोषही असिद्ध 
आहे. याकरितां बंधाचा अध्यास घडत नाहीं. आणि अधिष्ठानाचं विशेपषरूपं- 
करून अज्ञानही घडत नाहा; कारण का बघाच आधष्ठान ज ब्रह्म ते स्वय- 
प्रकाश ज्ञानरूप आहे, त्या स्वयंप्रकाश ज्ञानरूप ब्रह्माचे ठायीं सूय व तमाच 
परी अज्ञान घडत नाहीं. जसा प्रकाशमान सूयोचा आणि तमाचा विराध आह; । 
तसे चैतन्य प्रकारामान्‌ आणि तमरूप अज्ञान यांचा परस्परविरोध आहे आणि 
जरी अधिष्ठानांचे अज्ञानाचा अंगीकार केला तरीही . अध्यास घडत नाह; 
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कारण काँ अत्यंत ज अज्ञात अथवा अत्यंत जं ज्ञात त्याचे ठायीं अध्यास 
होत नाहीं, केतु विशषरूपकरून अज्ञात आणि सामान्यरूपॅकरून ज्ञात त्याचे 
ठाय अध्यास हाता. आणि ब्रह्म तर सामान्यविशेषभावेकरून रहित आहे, 
निर्विशेष आहे. हा सिद्धांत आहे. या कारणास्तव विशेषरूपकरून अज्ञात आणि 
सामान्यरूपकरून ज्ञात ब्रह्म आहे असे संभवत नाहीं. आणि जर अध्यासलोभे- 
करून जह्माचे ठायीं सामान्यविशषभाव अंगीकार कराल तर सिद्धांताचा त्याग 
हइल. या प्रकारकरून नेर्विशेष जे प्रकाशरूप ब्रह्म त्याचे ठायीं विशेषरूप- 
करून अज्ञान आणि सामान्यरूपकरून ज्ञानाच्या अभावास्तव त्याचे ठायीं अ- 
सास घडत नाह. यास्तव ब्रह्माचे ठायीं बंध अध्यासरूप आहे हे बोलणे सं- 
भवत नाहीं, किंतु बंध सत्य आहे. त्या सत्यबंधाची ज्ञानेकरून निवृत्ति तिचा 
असभव आहे. म्हणून ज्ञानद्ठारा मोक्षरूप ग्रंथाचे प्रयाजन घडत नाहीं, आणि 
शञानकरून मोक्षप्रतेपादक जो सिद्धांत तोही सम्यक नाहीं, किंतु कर्मेकरून 
मोक्ष होतो. हा प्रसंग एकभवीवाद्याच्या रीतीकरून प्रतिपादन कारेलो. 
॥ मू, ओ. ॥ 

सत्यबधाचा ज्ञानकरून ॥ नव्हे निवृत्त सयुक्त जाण ॥ 

सतत ॥नत्य कमोचरण ॥ मुक्त हाण्यास्तव जाण करावे ॥१२॥ 
: टॉका--सत्यबंधाची निवृत्ति ज्ञानंकरून मानणें . हं सयुक्त ह्मणजे याक्ते 
सहित नाहीं, किंतु अयुक्त आहे. यास्तव जो मुक्त होऊं इच्छितो तेणे संतत 
णजे निरंतर कमे करावे. याचा हा अभिप्राय आहे, कीं कभे दोन प्रकारे 
आहे. एक विहित आणि एक निषिद्ध. पुरुषप्रवत्तिनिमित्त जे वेदाने बोध न 
केळ त विहित कमे हणावे आणि पुरुषाची निवत्ति जेणकरून बोधन केली. 
ते निषिद्ध कर्म हणावे. जी स्वभावासिद्ध क्रिया ये करी नाहीं. कारण की, 
वदान प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिनिमित्त जे बोधन केठें त॑ कमे ह्मणावे. ह्मणून 
दान प्रकारच कमे आहे, तीन प्रकारचे नाहीं. ते | वेहित कमे चार प्रकारचं 
: आहे, नित्य, नैमित्तिक, काम्य व प्रायश्चित्त त्यामध्ये पापनिवृत्तीकरितां. वि 
थान कळ जे कमे, तं प्रायाश्चित्तकमे. हणावे, जसें प्रमांदैकरून द्रव्यम्रहणज- 
"य पाप यतीशा घडतं,तत्नाशानिमित्त दव्याचा त्याग आगि तीन उपवास उक्त 


८ 


क्लि 
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अहित. आणि फलनिमित्त विधान केलें ज कमे तं काम्यकमे हणावे, जसा वू 
ऐिकामा्थ कोरिरी यांग अथवा स्वगकामा्थे अभिहोत्र सोमयाग[दि बोठिळे. आतां 
जै कर्मे न केल्याने पाप होते आणि केल्याने पुण्यपापरूप फळ होत नाहीं: आणि 
ज्यांचे सदां विधान नाहीं, किंतु कोणत्या निमित्तैकरून ज्याचे विधान होतें तं 
भैमित्तिककमे हणावे. जसं ग्रहण किंवा श्रद्धादिक अथवा अवस्थावृद्ध किंवा 
जातिवृद्ध किंवा आश्रमवृद्ध किंवा विद्यावृद्ध हणजे शाखज्ञानी किंवा ज्ञानवृद्ध 
ह्मणजे अपरोक्षज्ञानी हे पूर्वीहून उत्तरोत्तर उत्तम त्यांच्या आगमर्नकरून उ- 
त्यानरूप. ज॑ कर्म ते नैमित्तिककमे ह्मणावे, आतां जे कर्मे न केल्याने पाप 
होतें आणि केल्याने फळ होत नाहीं आणि ज्याचे सदां विधान आहे तं नि- 
त्य कर्म ह्मणावें, जसं स्नानसंध्यादिक. एवं नित्य नेमित्तिक काम्य प्र|याश्चित्त 
मिळन चार प्रकारचे विहित आणि निषिद्ध मिळून पांच प्रकारचं कर्म आहे.त्या 
मध्य मुमुक्षंनीं काम्यक्म आणि निषिद्धकमे न करावे. कारण कीं; काम्यकर्मक 
रून उत्तम लोकांची आणि निषिद्धकर्मॅकरून नीचलोकांची प्राप्ति होते, याकरितां 
दोन्ही कमीचा त्याग करून नित्यकम सदां करावे भागि नैमित्तिकांचे जर नि- 
भित्त होईल तर नैमित्तिकही करावें. कारण कीं नेमित्तिककर्म न केळे तर पाप 
होईल. त्या. पापंकरून नीचलोक प्राप्त होईल. याकरितां पापाच्या प्रतिबंधाथ्र 
मेत्तिककर्म करावे, नित्य आणि नेमित्तिककमीचे आणिक फल नाहीं. हेच 
फळ आहे कीं ते कर्मे न केल्यानं जं पाप होते ते त्याच्या केल्प्राने होत नाहीं 
ह्मणन मुमुक्षूनीं नित्य व नेमित्तिक क्म आवऱ्य करावे. आणि जर कदाचित्‌ 
प्रमादकरून निषिद्ध कर्मे होईल तर त्या दोषनिवृत्तीकरितां प्रायाश्चित्तकमे 
करावे, जरी निषिद्धकमे न केलें तरी जन्मांतरीचे ज पाप आहे तन्नाशाथ प्रा- 
श्चित्त कर्म करावें, परंतु त्यांत इतका भेद आहे कों, प्रायश्चित्त दोन प्रकारचं 
आहे.एक असाधारण, व एक साधारण,जे कोणी एक विशेष पापनिवृत्त्यथे शाक्मानें 
विधान केलें तै असाधारण प्रायश्चित्त ह्मणावे, जसं तीन उपवास पूर्वी बोठिठे 
तद्वत, आणि सवे पापनाद्याथे शाखानं ज विधान केळं कमे त साधारण प्रा 
याश्चित्त ह्मणावे, . जसे गंगास्नान अथवा इंश्वरनामाच्चारणादिक जाणावे. अशीं 
दोन प्रकारचीं प्रायाश्वित्त आहेत, जर ज्ञात पाप होईल तर तन्नाशाथ असा 
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धारण प्रायाश्चित्त करावे आणि जर जन्मांतरीचे अज्ञात पाप आहे तर तान्नि- 
वृत्त्यथ साधारणपायाश्वित्त करावे. कारण की असाधारणप्रायाधत्ताचा हा स्वभाव 
आहे कीं, ज्या पापनाशयाकरितां शाखरागे प्रायाश्चित्तविधान केळे तेच पाप त्या 
प्रायाश्वित्ताने निवृत्त होते, आणिक नाहीं, आणि जन्मांतरींच्या पापाचे असे 
ज्ञान नाहीं कीं कोणते पाप कोणत्या प्रायाश्चित्ताने निवृत्त होईल ह्मणून साधा- 
रण प्रायाश्चेत्त करावे. साधारणप्रायश्रित्तेकरून स्थ पापे निवृत्त होतात. यद्य- 
पि गंगास्नानादि जें साधारणप्रायाश्वत्त बोठे ते केवल प्रायश्चित्तरूप नाही, 
किंतु काम्यरूप आणि प्रायाश्चित्तरूप आहे, कारण कीं गंगास्नानेकरून उत्तम- 
लोक प्राप्ति शाखामध्ये बोलिली आहे, तशीच इंश्वरनामोचचारणकरूनही उत्तम- 
लोकप्राप्ति बोडी आहे, यास्तव काम्यरूप आहे आणि पापनाशक आहे 
सणून पायाश्चित्तरप आहे, जसा अश्वमेध ब्रह्महत्यादि पापनाशक आहे आगि 
स्वगप्राप्तिरूप फलाचा हेतु आहे, तसें गंगास्नादिके केवल प्रायाश्चि्तरूप ना- 
हीत. ह्मणून गंगास्नानादिकेकरूंन उत्तमठोकप्रापि होते, ती तर मुमुक्षस वांठित 
नाहीं. तथापि ज्यास उत्तमलोकांची वांछा आहे त्यास तर, गंगास्नानादिके 
पापनाश करून उत्तमठोकप्राप्ति करवितात आणि ज्यास उत्तमलोकांची 
कामना नाहीं त्यास केवळ पापनाशक आहेत. या कारणास्तव कामनासाहित 
अनुष्ठान केळे असतां काम्यरूप प्रायश्चित्त आहे, आणि लोककामनेवां- 
चून अनुष्ठान केलें तर केवल प्रायाश्वित्त आहे, जसे वेदांत मतामध्ये संपूर्ण 
. कर्म सकाम पुरुषाना संसारहेतु आहे, आणि निप्काम पुरुषांना अंत:करणशु- 
द्विकरून ज्ञानद्वारा मोक्ष हेतु आहे; तसेंच गंगासान अथवा इंश्वरनामोचारण 
सकामांशीं तर काम्यरूप प्रायाश्चेत्त आहे. आणि निप्कामांशीं केवल प्रायश्चिः 
ततरूप आहे; याकरितां मुसुक्षूनीं साधारण प्रायाश्वित्त करावे. या प्रकारंकरून 
जन्मांतरीच्या संपूर्ण पातकांचा शञानावांचूनही नाश होते. तसंच जन्मांतरीचे 
काम्यकमेही सुमुक्षूस वंध्यासमान आहे, फळास हेतु नाहीं, कां ह्णाळ तर 
जशी कमानुष्ठानकाली पुरुषाची इच्छा फलाशी हेतु वेदांतमतामध्यें अंगीकारिली 
आहे. इच्छेसहित अनुष्ठान केळे तर स्वगीदिक फल हेतु आहे. आणि नि- 
"काम अनुष्ठान केलें तर स्वंगाटिक फल हेतु नाहीं. हा वेदांताचा सिद्धांत 
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आहे. तशीच कर्मसिद्धीनंतरही पुरुषाची इच्छा फलास हेतु आहे. ती पुरु- 
षाची इच्छा ज्या काठी पुरुष मुमुक्ष झाला त्याकालीं निवृत्त झाली; क्षणून 
जन्मांतरीचे काम्यकमही फलाद्ी हेतु नहीं; जसे कोणी एकाने धनप्राप्तीच्या 
इच्छेंकरून धनिक पुरुषाचे आराधन केलें. मग त्या धंनिक!च्या आराधनानं- 
र॒ जर धनाची इच्छ निवृत्त झाली, तर धनप्रात्तिरूपफळ होत नाहीं . तसच 
जन्मांतरींच्या काम्यकमाचेंही मुमुक्षशीं इच्छेच्या अभावेंकरून फळ होत नाहीं. 
याप्रकोरेकरून केवळ कमोनेच मोक्ष होतो. वतमान जन्माचे ठायीं काम्य आणि 
निषिद्ध कर्मे केलीं नाहींत म्हणून ऊध्वेळोक आणि अधोलोकप्राप्ति घडत नाही, 
आगि जन्मांतरीचे प्रारध जे निषिद्ध व काम्य त्याचा भोगेकरून नाश 
होतो, आणि नित्यनैमित्तिक न केल्याने ज॑ पाप होतं ते त्याच्या केल्याने मु- 
मक्षूस पाप होत नाहीं, आणि जन्मांतरीचे संचित जे निषिद्ध आहे त्याचा 
साधारणप्रायश्चित्तकरून नाश होतो, आणि जन्मांतरींचे संचित काम्यकमे मु- 
मुक्ष्शीं इच्छेच्या अभावेकरून फळ देत नाहीं, म्हणून मुमुक्षूंनीं नित्यनेमि- 
तिक आणि साधारणप्रायश्चित्तरूप कर्म करावे, आणि जर वर्तेमानजन्मीं ज्ञात 
निषिद्धकर्म घडेळ तर असाधारणप्रायाश्चित्त करावे अथवा नित्य आणि नैमि- 
त्तिकच करावे, प्रायश्चित्त न करावे. कां म्हणाळ तर मुमुक्षूचे संचित ज॑ नि- 
प्रिद्धकमे आणि काम्यकर्म त्याचा तर नाश झाळा आहे, जसा जञान्याच्या 
संचितकमांचा नाश वेदांतमताचेठायी अंगीकारिळा आहे, तसाच निषिद्ध व 
काम्याचा त्याग करून नित्यनैमित्तिक कमाचेठायीं प्रवृत्त जो मुमुक्ष त्याचे सं- 
चितकमीचा नाश होतो, अथवा संचित जीं काम्य व निषिद्ध आहेत, तीं 
सव मिळून एक जन्माचा आरंभ करितात, म्हणून मुमुक्षूस आणीक एक ज- 
न्म होतो, अथवा योग्याशीं कायव्यूहाचे परी एकाच काठी सवे संचित अनंत 
शरीरांचा आरंभ कारिते, तेणकरून मुमुक्ष उत्तर जन्माचे ठायी सवाचा फल- 
भोग धेता, अथवा नित्य व नैमित्तिक कमीनुष्ठांनकरून जे क्लेश होतात ते 
जन्मांतरींच्या संचितनिषिद्धकमाचें फळ आहे, म्हणून जन्मांतरीचे संचिताने 
बिद्ध आणीक जन्मांचा आरंभ करीत नाहीं, आगि संचित जे काम्य ते एक" 
जन्म अथवा एककालींच अनंत शरीरांचा आरंभ कारितें, यास्तव पुठक्ष 
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उत्तर जन्माचे ठायीं दुःखाचा ळेशही होत नाहीं, केवळ सुखाचा भोग होतो, 
कारण कीं जन्मांतरींच्या ब्रिहित संचितकर्मेकरून शरीर झालें आहे, आणि 
निषिद्ध जे. संचित ते नित्येनेमित्तिक कमानुष्ठाच्या क्ेशेकरून पूर्वजन्माचे ठायी 
भोगिळें. या प्रकारेकरून प्रायश्चित्तावोंचून केवल नित्य व नैमित्तिक कमीनुष्ठाने- 
करूंन मोक्ष होतो, या. कारणास्तव नैमित्तिक कर्मकाली नेमित्तिकाचे अनुष्ठान 
करावे, आणि नित्य कमोचे सतत अनुष्ठान क्ररावे. या मताशी द्याखामध्ये एक- 
भवी वाद म्हणतात. या कारणास्तवच. बंधाची निवृत्ति ज्ञानद्वारा अथाचे प्रया- 
जन नाहीं, कारण कीं जी वस्तु अन्यापासून होत नाहीं तंच त्याचे मुख्य 
प्रयोजन म्हणावे. जसे रूपाचे ज्ञान नेत्रावांचून अन्याने होत. नाहीं तं रूपज्ञान 
नेत्राचे प्रयोजन आहे, आणि बंधानिवृत्ते ग्रंथावांचून कमानें होते, म्हणून बंधा- 
ची निवृत्ति ग्रंथाचे प्रयोजन. नाहीं, या प्रकारेकरून ग्रंथाचे प्रयोजन सिद्ध होत 
नाहीं.. प्रयोजनाच्या अभांवेकरून संबंधही सिद्ध होत नाहीं.. कारण कीं वि- 


घयाच्या अभावेकरून ग्रंथाचा आगि .विषयाचा प्रतिपाद्य प्रतिपादकभाव संबंध . 


घडत नाहीं.. अधिकारी आणि फळाच्या अभावेंकरून त्याचा प्राप्यम्ापकभाव. सं. 
बंध घडत नाहीं. अधिकाऱ्याच्या अभावास्तव अधिकाऱ्याचा आणि . विचारा- 
चा कत्तृकत्तव्यभाव संबंध घडत नाहीं. ज्ञानाची निष्फळता होण्यास्तव ग्रंथाचा 
आणि ज्ञानाचा जन्यजनकभाव संबंध घडत नाहीं. सफल वस्तु जन्य होते.पूर्वी 
बोलिला जो. प्रकार तेणेकरून ज्ञान सफळ नाहीं, आणि ज्ञानाचे स्वरूपाचाही 
अभाव आहे; या कारणास्तवच ज्ञानाचा आणि ग्रंथाचा संबंध घडत नाही; 
कारण कीं जीवब्रह्मअभेदनिश्वयाचे नाम सिद्धांतामध्ये ज्ञान आहे. तो अभेद- 
निश्चय सिद्ध होत नाहीं. कां म्हणाळ तर जीवत्रह्माचा अभद नाहीं हे पूर्वी 
प्रतिपादन केलें आहे; म्हणून अभेदनिश्वयरूप ज्ञान सिद्ध होत नाहीं. य़ा 
प्रकारे प्रयोजन व संबंधाच्या अभावेंकरूच ग्रंथाचा आरंभही घडत नाहीं. 
आतां सिद्धांती उत्तर देतो. . .  ., . 

॥ मू. ओ.॥. 


॥ सजातीयवस्तुज्ञानजन्य । होत आहे जो संस्कार पूर्ण ॥ 


.॥ तेणे होतसे अध्यास जाण । असे विवेकीजन बोलती ॥ १२॥ 
षु 
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॥ परी सल्यवस्तूच्या ज्ञानापासून । झाला जो संस्कार जाण ॥ 
* ॥ तोच होत अध्यासकारण । हा नियम पूणे न घडेची ॥ १४. 
_. ॥ अध्यासासी हेतु निश्चित । कोणताही दोष न देखिंजेत । 
-॥ जसे पटाविषयीं हेतु नियमित । तंत्वा दि बहुत असताती ॥ १५ 
॥ आत्म्याचे ठायीं जाती तत्त्वतां । शेखाचे ठायीं भासे पीतता ॥ 
॥ अथवा शकरेचे ठायीं कटुता । काय सदद्ता असे याशीं ॥९६ 
॥ शिंपीचे ठायीं पुरुष विरक्त । परीतीवांचून रूपे देखत ॥ 
॥ लोभभयादि जीवगत । दोष किंचित्‌ नसतांही ॥ १७॥ 
- ॥ नभाचे ठायीं नीलत्व । कटाहतंबुपरी भासत ।. 
- ॥ पित्तादिक कांहीं किंचित्‌ । दोष निश्चित नसतांही ॥ १८ ॥ 
'टीकाः--'पूर्ववादी बोलिला कीं, बंध सत्य आहे त्याची ज्ञानंकरून निवृत्ति 
होत नाहीं; मिथ्य़ावस्तूची ज्ञानेकरून निवृत्ति होते, आणि आत्म्याचे ठायी 
मिथ्या बंधाची सामग्री नाहीं, म्हणून बंध सत्य आहे, त्याची ज्ञानंकरून नि- 
वृत्ति होत नाही; हे प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं बंध मिथ्याच 
आहे व त्याची ज्ञानेकरूनच निवृत्ति घडते. आणि सत्यवस्तूर्चे ज्ञान संस्कार" 
द्वारा अध्यासहेतु आहे, जसं सत्यसर्पाचे ज्ञान संस्कारद्वारा सपाध्यासास हेतु 
आहे; तसा सत्यबंध असावा तर सत्यबंधाचे ज्ञान व्हावे, तो सिद्धांतामध्ये तर 
अनात्मवस्तू कांहींच सत्य नाहीं, म्हणून सत्य वस्तूचे ज्ञान संस्कारद्वारा जी 
अध्याससामग्री तिचा अभाव होण्यास्तव बेध अध्यासरूप नाहीं, किंतु सत्य 
आहे, ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कां म्हणाळ तर अध्यासाविषयीं संस्कारद्वारा 
सत्यवस्तूचे जान देतु नाहीं, किंतु वस्तूचे ज्ञान देतु आहे; ती वस्तु सत्य असो 
अथवा मिथ्या असो; जर सत्यवस्तूचे ज्ञानच अध्यासाविषंयी हेतु म्हणावे तर 
ज्याने सत्य खारकेंचा वृक्ष पाहिला नसून गारोड्याचा केलेला मिथ्या खारके- 
चा वृक्ष बहुत वेळा पाहिला, आणि गारोड्यापासून असं श्रवण केलें कॉ 
हाच खारकेचा वृक्ष आहे. त्याने तिंदीचा वृक्ष कधींही पाहिला नाहीं, त्यास 
सिंदीचा वृक्ष पाहून खारकेच्या वृक्षाचा अध्यास होतो, तो.न झाला पाहिजे. 
कारण कीं सत्यखारकेच्या वृक्षाचे त्यास ज्ञान नाही, आगि आमच्या रीती- 
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करून तर गारोड्यांचा पाहिलेला जो मिथ्याखारकेचा वृक्ष त्यार्चे ज्ञान आहे; 
म्हणून अध्यास घडतो, यास्तव सजातीयवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार अध्यासांचा हेतु 
आहे. . त्या संस्काराचे जनक जें ज्ञान आगि त्याचा विषय तो मिथ्या असो 
अथद्रा सत्य असो. आतां संस्कारद्वारा ज्ञानहेतु आणि ज्ञानजन्य संस्कारहेतु 
आहे या वाक्यांत अथाचा भेद नाहीं, एकच अर्थ आहे. कारण कीं संस्कार- 
वारा ज्ञानहेतु याचा अथ असा कीं ज्ञान संस्काराचा हेतु आगि संस्कार. अ- 
ध्यासाचा हेतु. आहे, म्हणून संस्कारद्वारा ज्ञानाचा हेतु म्हटल्यानेंही ज्ञानज- 
न्यसंस्कारच अध्यासहेतु हे सिद्ध आहे आणि केवळ वस्तूर्चे ज्ञानच अध्यास- 
हेतु आहे. हें घडत नाही. कारण कीं हा नियम आहे, जो हेतु असतो. 
तो कार्याचे .अव्यवाहित पूर्वकाळी असतो. जसा घटकाचा हेतु दंड घटाचे 
अव्यवहित .पूर्वकालीं आहे. तसें जर अध्यासहेतु ज्ञान अंगीकार कराल 
तर तेही अध्यासाचे अव्यवहित पूवैकांली पाहिजे त॑घडत नाही, 
कां हणाल तर ज्यास सर्पाचें ज्ञान होतें, त्यास. त्याज्ञानानंतर बहुत कालानं र- 
ज्जूचे ठायीं सर्पाध्यास होतो तो. न झाला पाहिजे. कारण कौ, जें रज्जूचे 
ठायीं अध्यासहेतु सपज्ञान आहे, त्याचा नाश होऊन गेला, ह्मणून तं ज्ञान 
अव्यवहित पूवकाली नाही, यद्यपि पूवेकाठीं आहे, तथापि अव्यवहित पूर्व- 
कालीं नाहीं, विलंबरहिताचें नाम अव्यवहित आहे आणि विलंबसहिताचे नाम ; 
व्यवहित आहे. आणीक जर असे ह्मणाळ कीं, कार्याचे पूवेकालीं हेतु असावा 
तो व्यवहित पूवकालीं असो अथवा अव्यवहित पूवेकालीं असो; आणि जर 
कार्याचे अव्यवहित पूवकाळींच हेतु असावा असा नियम अंगीकाराळ तर्‌ 
विहित कर्म स्वगप्नाप्तीशी आणि निषिद्ध कर्म नरकप्राप्तीशी हेतु आहे हे शा- 
खाचे वर्णन अप्रमाण होईल. कारण कीं, कार्येक वाचिक मानसिक क्रियेचे 
नाम कर्म आहे. त्या केचा अनुष्ठानकाळानंतर नाझ होतो, आणि स्वग न- 
रक कालांतरीं होतात, ह्मणून स्वर्गनरकप्राप्तीच्या अव्यवहित पूवेकालीं विहि- 
त कर्म व निषिद्ध कर्म नाही. जसें व्यवहित पूर्वकालाचें शुभ कर्म आणि अ- 
शुभ कर्म खर्गमाप्तीस व नरकप्राप्तीस हेतु आहे, तस व्यवहित पूर्वकालामध्ये 
: जै सपेज्ञान तंच रज्जूचे ठायीं सर्पाध्यासाचे हेतु आहे, हें कथन. सिद्ध होत 
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नाहीं. कारण कीं जसा नष्टज्ञांनकरून अध्यासाचा आणि नष्ट कर्मेकरून 
स्वगेप्राप्तीचा अंगीकार केला, तसा सृतकुलाळ व नष्टदंडेकरूनही घट झाला 
पाहिजे. कां हवणाळ तर जसं रज्जूचेठायीं सर्पाध्यासाच्या व्यवहितपूर्वकाठी 
सर्पेज्ञान आहे, आणि स्वर्गनरकप्रास्तीच्या व्यवहित पूर्वकाळीं शुभ व अशुभ कर्म 
आहे; तसच घटाच्या व्यवहितपूवकालीं नष्टदृंड च मृंतकुळाळ आहे. त्यांहींकरून 
घट झाला पाहिजे. तो तर होत नाहीं, हणून व्यवहितपूवेकालीं जी वस्तु असते 
ती हेतु होत नाहीं, किंतु अव्यवहितपूवकालीं जी वस्तु असते तीच हेत होते. 
आणि शुभाशुभकर्म जें तेही कालांतरी होणारे स्वर्गनरकपराप्तीश्ी हेतु नाही, 
किंतु शुभकमे तर आपल्या अव्यवहितउत्तरकालीं धर्मेत्पत्ति करिते व अश्युभ 
कर्म अधर्मोत्पाति करिते. ते धमाधमे अंतःकरणाचे ठायीं राहतात, _ त्यांहींक- 
रून कालांतरीं स्वर्ग व नरकप्राप्ति होते. त्यानंतर धमोधर्म नाश पावतात. 
या अमभिप्रायेंकरूनच. शास्त्राचे ठायीं दाभाशुभ कर्म अपूवेद्वारा फलहेतु. 
बोलिलें, साक्षात्‌ नाहीं. अपूर्व नाम धमीधमीचे आहे. अदृष्ट आणि पुण्य- 
पापही त्यासच हणावे, आणि कोठें धर्माधमोत्पादक जी शुभाशुभक्रिया 
तीच धर्माधर्म हणतात... जसा शुभा्क्रयेचा जो कती त्यास लोक अस. 
हणतात कीं, हा धमम कारेतो, आणि  अशुभक्रियेचा . कत्ती त्यास असं 
म्हणतात कीं हा अधर्म करितो. त्या शुभाशुभ कियेचें नाम धर्माधमे नाहीं, 
किंतु शुभाठुभ क्रिया धर्माधर्माची जनक आहे. म्हणून करियेशी धमौधर्म म्ह- 
णतात. जसें आयुष्याचे वद्धूक धृत आहे, त्याशी शाखामध्यें आयुष्य म्हण- 
तात. या प्रकारेंकरून अव्यवहित पूर्वकालींच हेतु सिद्ध होतो. आणि रज्जूचे 
ठायीं संर्पांध्यासाहून अव्यवहित पूवेकालीं सर्पाचे ज्ञान नाहीं, म्हणून सर्पाचें 
ज्ञान रज्जूचे ठायीं सर्पाध्यासाचा हेतु नाहीं. किंतु सपेज्ञानजन्यसंत्कारच रज्जू- 
चे ठायीं सर्पाध्यासाचा हेतु आहे. तसेंच शींपीचेठायीं रुप्याच्या अध्यासाचा- 
हेतु रुप्याचा ज्ञानजन्यसंस्कार आहे.या प्रकारेकरून सर्वे संस्कारच अध्यासा- 
चा हेतु आहे. आणि वस्तूचे जे ज्ञान त संस्काराचा हेतु आहे. जसें शाभाश 
भकमेजन्य धर्माधर्म अंतःकरणाचे ठायीं राहतात, तसाच वस्तुज्ञानजन्यसंस्का- 
रही अंत;करणाचे ठायीं राहतो. ज्यास पूर्वी सपाचे ज्ञान झालें नाही आणि 
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अन्यवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार आहेत परंतु त्यास रज्जूचे ठायीं सर्पाध्यांस होत 
नाहीं. कारण कीं, ज्या वस्तूचा अध्यास होतो ततूसजातीयवस्तुज्ञानाचा संस्कार 
अध्यासाचा हेतु आहे, विजातीयवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार हेतु नाहीं. सपीचा स- 
जातीय सर्प आहे. अन्य नाहीं. सर्पाचें ज्यास पूर्वी ज्ञान नाही. आणि अन्य 
वस्तूचे ज्ञान आहे, त्यांस सजातीयवस्तुज्ञानजन्य संः्कार नाहीं, ह्मणून रज्ज- 
चे ठायीं सपाध्यास होत नाहीं. सूक्ष्मअवस्थेचं नाम संस्कार आहे. या प्रकारे 
अध्यासाहून पूर्वी सजातीय वस्तूच्या ज्ञानाचा संस्कार अध्यास हेतु आहे. 
आतां असें हणेल कीं, सत्यवंस्तुज्ञानजन्य संस्कारच अध्यास हेतु आहे, मि- 
थ्यावस्तुज्ञानजन्य संस्कार अध्यासंहेतु नाहीं, हा तर नियम नाहीं. कारण हँ. 
पूर्वी खारकेच्या वृक्षदष्टांतंकरून प्रातिपादिळें आहे. याकरतां मिथ्यावस्तुज्ञान- 
जुन्य संस्कारच अध्यास हेतु आहे. तो बंधाचे अध्यासाविषयीं सिद्ध॑ आहे 
कारण कौ अहंकारादि अनात्मवस्तु आणि त्याचे ज्ञान तो बंधं हणावा. ती 
अनात्मवस्तु रज्जुसपोचे परी जेव्हां प्रतीत होते तेव्हांच आहे; आगि प्रतीत 
होत नाहीं तेव्हां नाहीं, हां आमचा वेदसंमतेकरून सैद्धांत आहे. या कार". 
णास्तवच सुपुर्तताचे ठायीं सर्व प्रपंचाचा अभाव प्रतिपादन केला आहे. सुपुप्ती 
मध्ये कोणताही पदार्थ प्रतीत होतं नाहीं. म्हणून सर्व भ्रप'ंचाचा सुपुप्तमिध्ये 
लय आहे. शास्त्रामध्ये यास दृष्टिसृष्टिवाद हणतात, यां अथाचे पुढें प्रतिपाद- 
न करू: या प्रकारंकरून अनंत अहंकारादिक आणि त्यांचं ज्ञान उत्पन्न होतं. 
आणि लय. पावते. अहंकाराचा आणि त्यांचे ज्ञानाचा उत्पत्तिठय एककालींच, 
होतो. जेव्हां अहंकारादिकाची प्रतीति उत्पन्न होते तेव्हांच अहकारादिकाची 
उत्पात्ते होतें, आणि प्रतीतीचां लय झाला असतां अहंकारांदिकाचा ल्य होता. 
अहंकारादि आणि त्याचें नाम तो अध्यास ह्मणावा. हा प्रसंग अंनिवेचनीय- 
ख्यातिप्रतिपादनाचे ठायीं सांगू: य॒द्यपि अहंकार साक्षिभास्य आहे असं पूर्वी, 
काथेळें आहे, म्हणून अहंकारादिकाची प्रतीतिही सांक्षिभास्यंच आहे; यास्तव 
त्यांचा उत्पातेळ्य संभवत नाहीं, तथापि अहंकाराचंही वृत्तीकरूनच साक्षी प्र- 
काशन कारितो, साक्षात्‌ नाहीं, त्या वृत्तीचा उत्पत्तिलय संभवतो. हणून अहं- 
काराचे प्रतीतीचा उत्पात्तिळय बोलिला, या प्रकारेकरून उत्तरोत्तर अहकारादि 


३्‌ढ विचारसांगर, 


आणि त्यांच्या ज्ञानोत्पत्तीचा हेतु पूर्वपू्वे मिथ्याअहंकारादिकाचा ज्ञानजन्य 


संस्कार घंडतो आणि जर असें ह्मणेळ कीं, यद्यापे उत्तरोत्तर अहंकारांदिकाचे 
अध्यासाविषयीं पूर्वपूवे अध्यासाचा हेतु संस्कार आहे तथापि प्रथम उत्पन्न 
जो अहंकार आणि त्यांचे ज्ञानाचा हेतु संस्कार आहे हे सिद्ध होत नाही. 
कारण कीं जर सर्वाचे पूर्वी अन्य अहंकार उत्पन्न झालेला असावा तर त्याचे 
ज्ञानाचा संस्कार व्हावा, तो प्रथम अहंकाराहून पूर्वी अन्य अहंकार झाला 
नाहीं. तसेंच सर्वे वस्तूंचा प्रथम अध्यासाचा हेतु संस्कार सिद्ध होत नाहीं, 
ही आशंका सिद्धांत न जाणून होते. कारण कीं वेदांताचा असा सिद्धांत आहे 
कीं ब्रह्म ईश्वर जीव अविद्या भेद आणि संबंध हे स्वरूपतः अनादि आहेत. 
ज्याची उत्पत्ति होत नाहीं ते स्वरूपॅकरून अनादि ह्मणावें. या साहांची उत्पात 
होत नाहीं, ह्मणून स्वरूपंकरून अनादि आहेत. आणि अहँकारादिकांची तर 
श्रुतीमर्ध्ये उत्पात्ते बोलिली, ह्मणून स्वरूपॅंकरून अनादि जरी अहंकारादिक 
नाहींत तरी प्रवाहरूपॅकरून सवे वस्तू अनादि आहेत. सव वस्तूंचा प्रवाह निवृ- 
त्त होत नाहीं. अनादि कालाचेठायीं असासमय कोणी पूर्वी झाला नाहीं कीं ज्या 
समयीं कोणताही घट नाहीं. ा कारणास्तव घटाचा प्रवाह अनादि आहे. या 
प्रकारंकरून सवे वस्तूंचा प्रवाह अनादि आहे. प्रलयकालीही सुपु््तीचे परी 
सर्वे वस्तू संस्काररूप होऊन राहतात. या कारणास्तव प्रपंचाचा प्रवाह अ. 
नादि होण्यास्तव प्रपंच अनादि आहे, असे ज्यासं ज्ञान नाहीं, त्यास ही शं- 
का होते कीं प्रथम अध्यासाचा हेतु संस्कार घडत नाहीं. आणि सिद्धांतम- 
तांचे ठायीं अहंकारादिक वस्तूंचा अध्यास सवोहून प्रथम नाहीं, किंतु अह- 
कारादिकांहून पूर्व पूर्व अध्यासेकरून संपूर्ण उत्तरोत्तर अध्यास होतो, म्हणून 
ही शंकाच सिद्ध होत नाहीं. या प्रकारेकरून सजातीयाच्या पूर्वज्ञानजन्य 
संस्कारेकरून अहंकारादिक बंधाचा अध्यास संभवतो. आतां त्रिप्रकारचा दोष 
अध्यासाचा हेतु आहे, आणि बंधाचे अध्यासकालीं कोणताच दोष सिद्ध होत 
नाहीं, म्हणून बंध सत्य आहे, ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कारण की, जर 
दोष नसल्यानें अध्यास न होता तर अध्यासाचा हेतु दोष आहे हे॑ सिद्ध 
होईल. जसे तंत्वादिक पटाचे हेतु आहेत, ते तत्वादिक असतील तर पट 


। 


ह 
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सिद्ध होतो, आणि तत्वादि नसल्याने पट होत नाहीं, तसे दोष अध्यासाचे 
हेतू नाहींत. कारण कीं, साहृऱ्य दोषावांचून आत्म्याचे ठायीं जातीचा अ- 
ध्यास होतो. ब्राह्मणत्वादि जी. जाति तो स्थूळ शर्राराचा धर्म आहे. आत्म्याची 
किंवा सूक्ष्मशरीराचा धग नाहीं. कारण कीं जेव्हां अन्य शरीर' प्राप्त होते 

तेव्हां तर आत्मा आणि सूक्ष्म शरीर ज॑.पूवे शरीरांत होते तच उत्तर शरी- 
रांत असून जाति अन्य होते म्हणून, हा नियम नाहीं कीं पूवे शरीरांत जी 
जाति असते तीच उत्तर शरीराचे ठायीं व्हावी, ती जाति जर आत्म्याचा 
अथवा सूक्ष्म शरीराचा धगे म्हणावा, तर उत्तर शरीराचे ठायीं अन्य जाति 
न झाली पाहिजे. या कारणास्तव आत्म्याचा आणि सूक्ष्म शरीराचा धर्म जाति 
नाहीं. किंतु स्थूळ शरीराचा धमे आहे. आणि मी द्विजाति आहे, येणेकरून 
आत्म्याचे ठायीं ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यत्व, जातीचे भान होते. द्विजाति नाम 
तीन वणीचे आहे. या कारणास्तव आत्म्याचे ठायीं जातीचा अध्यास आहे. 
जसं रज्जूचे ठायीं सप सत्य नसून भान होते, म्हणून रज्जूचे ठायीं सर्पाचा अध्यास 
आहे. तशी आत्म्याचे ठायीं जाति सत्य नसून भान होते, म्हणून आत्म्याचे ठायीं 
जातीचा अध्यास आहे, आणि आत्म्याच्या समान जातीचे साहऱ्य नाहीं 

कारण कीं आत्मा व्यापक आणि जाति पारीच्छिन्न आहे, आत्मा प्रत्यक्‌ आणि जाति 
पराक्‌ आहे. आत्मा. विषयी आणि जाति विषय आहे. या प्रकारंकरून आ- 
त्म्याचे ठायीं विरुद्ध जातीचा अध्यास होतो. तसाच साइऱ्यदोषावांचून अहं- 
कारादिबंधाचा अध्यास आत्म्याचे ठायीं घडतो. साहश्य दोष अध्यासाचा हेतु 
नाहीं. जर साइश्य दोष अध्यासाचा हेतु ह्मणावा, तर आत्म्याचे ठायीं जाती- 
चा अध्यास न झाला पाहिजे. आणि शंखाचे ठायीं ह्मणजे शुभ्रतेचे ठायीं 
पीततेचा अध्यास न झाला पाहिजे. आगि शर्करेचे ठायीं कटुतेचा अध्यास न 
झाला पाहिजे. कारण कीं ठाअतेचा आणि पीततेचा विरोध आहे. तसाच मधुर- 


तेचा आणि कटुतेचा विरोध आहे. साहऱ्य नाहीं. या कारणास्तव अधघिष्ठानाचे 


ठायीं मिथ्यावस्तूचा साह्य दोष अध्यासाचा हेतु नाहीं. तसेच प्रमात्याचे 
लोभभयादि दोषहि अध्यासाचे हेतु नाहींत. कारण कीं, लोभरहित वैराग्यवान 


। जो त्यासही शिंपीचे ठायीं रुप्याचा अध्यास होतो तो न झाला पाहिजे. या 


न विचारसागर, 


कारणास्तव प्रमात्याचा दोषही अध्यासाचा हेतु. नाहीं. . तसाच प्रमाण दोषही 
अध्यासाचा हेतु नाहीं. कारण कीं सथ पुरुषांना रूपरहित जं आकाश तें 
तत आणि कटाहतंबूचे परी प्रतीत होतं, . म्हणून सवीना अ 
य नीलतादिकांचा अध्यास होतो.. आणि सवीच्या नेत्नरूप प्या 
ळय तितिगा दोष बोलणे. संभवत नाही; ह्मणून प्रमाणदोष 
अध्यासाचा हेतु नांही. ज्ञानाची साधने जीं इंद्रिये त्यास प्रमाण ह्मणावें. आता 
आकाशाचे ठायी नीलतादिकांचा जो अध्यास त्याविषयी एक म्रमाण दोषाचा 
च अभाव नाहीं, किंतु सर्व दोषांचा अभाव आहे. सादृश्य दोष आगि प्रम णः 
दोष आणि प्रमात दोषही. नाही. जसा दोष ममाववरनची म कर 
ठायीं नीलतादिकांचा अध्यास होतो; तसा आत्म्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास 
दोषावांचनही होतो. या कारणास्तव प्रमातादि दोष अभावास्तव बंध अध्यास 
रूप नाहीं ही आझंका सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं सवे दोषांचा अभाव > 
सतांही आकाशाचे ठायीं नीलतादिकांचा अध्यास संव पुरुषांना होतो म्हणून व 
दोष अध्यास हेतू नाहींत. या प्रकारेकरून बंधाच्या अध्यासाविषयीं प्रमा- 
तांदि दोषांची अपेक्षा नाही, आणि संक्षेपशाररीमध्ये अध्यासाविषयीं दोषही 
प्रतिपादन केळे आहेत. विरारभयेकरून आम्हीं लिहिळें नाहींत. आणि जर 
अध्यास हेतू दोष असतील तर दोषांचे निरूपण करावे; ते दोष अध्यास हेतू 
नाहींत, म्हणून दोषांचें निरूपण केलें नाहीं. इतिकायाध्यासनिरूपणं 
॥ अथ कारणाध्यासनिरूपणं ॥ 
॥मू> ओं०॥ 
सामान्य चित्का्शकरून ॥ अज्ञान नाही नासत जाण ॥ 
सुपुप्तींत आत्म्याचे ठायीं अज्ञान ॥ चेतन्यसत्तकरून भासत॥ १९॥ 
टीका--पूर्वी बोठिळा का विशेषरूपं करून अज्ञात वस्तूचेठायीं 
अंध्यांस होतो. आणि आत्मा तर स्वयंप्रकाश आहे त्याचे ठायीं अज्ञान 
घंडत नाहीं. कारण कग तमप्रकाशाचा परस्पर विरोध आहे, जसा अल्यंत प्र- 
[स होत नाहीं, तसा स्वयंप्रकाश आल्याच 


काशस्थित रज्जूचे ठायी. सपाथ्य 
ठायी बंधाचा अध्यास घडत नाही; ही आशंका घडत नाह कारण कां 
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जरी आत्मा स्वयंप्रकाशरूप आहे. तरी आत्म्याचा स्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा 
विरोधी नाहीं, जर आत्मस्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा विरोधी असता तर सुधुप्ती- 
मध्ये प्रकांशरूप आत्म्याचे ठायीं अज्ञानप्रतीति होते ती न झाली पाहिजे. 
कारण कीं निद्रेपासूनं जागृत जो पुरुष त्यास असं ज्ञान होते. कीं मी सुख- 
रूप निजला होतो आणि कांहीं जाणत नव्हता, या ज्ञानाचा सुख आणि अ 
ज्ञान विषय आहे. सुखार्चे आणि अज्ञानाचे ज॑ जाग्रृतीमध्यें ज्ञान आहे तं ग्रॅ 
त्यक्ष नाहीं, कारण कीं ज्या ज्ञानाचा विषय सन्मुख असतो ते ज्ञान प्रत्यक्ष 
म्हणावे आणि जागृतिकालांत सुख आणि अज्ञान नाहीं, हणून जागृतीम- 
ध्ये सुख व अज्ञानाचे ज्ञान प्रत्यक्ष नाहीं, किंतु स्पृतिज्ञान आहे. . ती स्मृति 
अज्ञात वस्तूची होत नाहीं, किंतु ज्ञातवस्तूची होते. यास्तव सुषुप्तीमध्यं सुख 
आणि अज्ञानाचे जे ज्ञान ते अंतःकरण किंवा इंद्रियजन्य नाहीं; कारण कां, 
सुपुप्तीमध्ये अंतःकरणादिईंद्रियांचा अभाव आहि..या कारणास्तव सुपुप्तीमध्ये 
आत्मस्वरूपच ज्ञान आहे. ज्ञान आणि प्रकाश हा एकच अथे अहि. या प्र- 
कारंकरून सुषुप्तीमध्ये आत्मा प्रकाशरूप आहि. त्या प्रकाशरूप आत्म्यास्तव ख- 
रूपसुख आणि अज्ञानाची प्रतीति होते. जर आत्मखरूपप्रकाश अज्ञानाचा 
विरोधी म्हणावा तर सुपुप्तीमध्ये अज्ञानाची प्रतीति न व्हावी. या कारणास्तव 
आत्मा प्रकाशहरूप आहे. परंतु. आत्म्याचा खरूपप्रकाश अज्ञानाचा विरोधी 
नाहीं. उल्टा आत्म्याचा स्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा साधक आहे. या अभिप्रा- 
थेकरूनच वेदांतश्ासत्रामध्ये बोठिळें आहे कीं सामान्यचैतन्य अज्ञानाचे विरो- 
धी नाहीं, किंतु विशेषचेतन्यच अज्ञानाचे विरोधी आहे. जें व्यापकचेतन्य तं. 
सामान्यचैतन्य म्हणावे, आणि वृत्तीचेठायीं स्थित चैतन्य तं विशेषचेतन्य ह- 
णावे. जसा काष्ठय्थित सामान्यअभि अंधकाराचा विरोधी नाहीं; आणि मथ- 
नापासून जो प्रगट तो वातीशीं संयुक्त होऊन अंधकारांचा विरोधी होतो. 
तद्वत व्यापकचेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं. परंतु वेदांतविचारापासून अंत:- 
करणाची जी ब्रक्षाकार वृत्ति होते तिचे ठायीं स्थित जै चैतन्य त॑ अज्ञानाचे 
विरोधी आहे. या प्रकारेंकरून केवल्चैतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं, किंतु 
दृत्तिसदित चैतन्य अज्ञानाचे विरोधी आहे, अथवा अतन्यसहेत वृत्ति आज्ञा 
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नाची विरोधी आहे. प्रथम पक्षामध्ये तर अज्ञाननाशाचा हेतु चतन्य आहे 
आगि वृत्ति साह्य आहे. दुसर्‍या पक्षामध्ये अज्ञाननाशाचा हेतु वृत्ति आहे; 
आगि चैतन्य साह्य आहे. ही अवच्छेदवादाची रीति आहे आणि आभासवा- 
दामध्ये सामान्यचैतन्याचे परी विशेषचेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं, किंतु 
वृत्तिसदित आमास अथवा अभाससहित वृत्ति अज्ञानाची विरोधी आहे. एवं 
प्रकाशरूप्चेतन्य अज्ञानांचे विरोधी नाहीं. यास्तव चैतन्याचे जे आश्रित अ- 
ज्ञान तेणेकरून आवृत जो आत्मा त्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास घंडतो. आतां 
सामान्यरूपेंकरून जे ज्ञात आणि विशेषरूपेंकरून अज्ञात त्याचे ठायीं अध्यास 
होतो. आत्म्याचे ठायीं सामान्याविशेष भाव नाहींत ह्मणून निर्विशेष आत्मा ज्ञात 
आणि अज्ञात घडत नाहीं, हणून त्याचेठायी अध्यासाचा असंभव आहे; ही शंका 
घंडत नाहीं कारण कीं आत्मा आहे अशी प्रतीति संवीना होते. आत्मा नाम 
आपल्या खरूपाचे आहे. तस्मात्‌ मी नाहीं अशी कोणासही प्रतीति होत नाहीं; 
किंतुभी आहे ही सवीना प्रतीति होते. ह्मणून सद्रूपॅकरून आत्म्याचे सवीना 
भान होते, आगि चैतन्य आनंद व्यापक नित्यशुद्ध नित्यमुक्तरूप आत्मा 
आहि ही प्रतीति. सवीना होत नाहीं, म्हणून चैतन्यादिरूपंकरून आत्मा अज्ञात 
आणि सत्रूपॅकरून ज्ञात आहे हें अनुभवसिद्ध आहे. तो अनुभव युक्ती करून 
निवृत्त होत नाहीं. हणून सवीना जै प्रतीत होतें आत्म्याचे सत्रूप तें सामान्य- 
रूप ह्मणतात आणि केवल ज्ञान्यांशीं जे प्रतीत होते चैतन्यादिक ते विशेष- 
स्वरूप हणतात. जै अधिक देशकालाचिठायीं स्थित तं सामान्यरूप ह्मणावे आणि. 
न्यून देशकाळाचेठायीं अ स्थित ते विशेषरूप ह्मणावें. यद्यपि चेतन्यादिक आ- 
त्म्याचीं स्वरूपे आहेत हणून सत्‌ अंशाचे परी चैतन्यादिक सवेत्र व्यापकच 
आहित, सत्‌ अंशाच्या अपेक्षकरून चतन्यादिकांशीं .न्यून देशकाळ आणि चै- 
तन्यादिकांच्या अपेक्षंकरून सत्‌ अंशाश्ी अधिक देशकाल बोलणें संभवत 
नाही, ह्मणून सत्रूप आल्म्यांचा सामान्यांश आणि चतन्यादि विशेषांश ह 
बोलणें संभवत नाहीं, तथापि . सत्स्वरूपाची प्रतीति सवीना अविद्याकालींही 
होते आणि चैतन्यादिरूप आत्म्याची प्रतीति अविद्याकाठीं सर्वांना होत नाहीं, 
केवळ ज्ञान्याशीं मात्र होते. अविद्याकाठीं चैतन्यादिक अहित, परंठु प्रतीत 
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होत नाहींत, हणून न झाल्यासमान आहेत.. या अभिप्रायंकरून चैतन्यादि 
न्यूनकालवृते बोलिली आणि सतूरूप अधिककालवृत्ति बोलिलीं. याप्रकारे सतू- 
रूपाचा, आणि चेतन्यादिकांचा सामान्यविशषषभाव घडत नाहीं. परंतु अल्प 
काळ, आणि अधिककाल प्रतीति होण्यास्तव सामान्यविशेषांच परी आहे. झ- 
णून आत्म्याचा संत्रूप सामान्य अंश, आणि चेतन्यादि विद्यप्र अंद बोलिला; 
आणि निर्विशषेष आत्मा या सिद्धांताचीही हानि नाहीं. जर आत्म्याचे ठायींच 
सामान्याविशेषभाव अंगीकारिळे असते तर निर्विशेष आत्मा या सिद्धांताची 
हानि होते, ते सामान्यावेशेषभाव आत्म्यांचेठायीं स्वीकार केळे नाहींत, किंतु 
अविद्येकरून सामान्यविशेषाचे परी प्रतीत होतात, ह्मणून सामान्याविशेषभाव 
बोलिले. एवं सत्रूपंकरून ज्ञात आणि चेतन्यादिब्रक्मरूपंकरून अज्ञात आ- 
त्म्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास घडतो आणि त्या अध्यासरूप बंधाची ज्ञानंक- 
रूनच निवृत्ति. संभवते, ह्मणून ग्रंथाचे प्रयोजन सिद्ध आहे. आतां निषिद्ध व 
काम्यकमाचा परित्याग. करून नित्य नैमित्तिक प्रायश्चित्त कर्म कराव, हणून 
निषिद्धकमाभावेकरून नीचळोकप्राप्ति आणि काम्यकर्माभावेकरून. उत्तमलोक- 
प्राप्ति होत नाहीं आणि नित्य नैमित्तिक कर्म न केल्याने जे. पाप होते, ते तद 
नुष्ठान केल्याने होत नाहीं, आणि या जन्मींच्या अथवा अन्य जन्मींच्या पूर्वे- 
कृत पापाचा साधारण व असाधारण प्रायश्चित्तकरून नाश होतो आणि पूर्वे- 
कृत काम्यकर्माच्या फलेच्छेच्या. अभावेंकरून त्याचें फळ होत नाही; ह्षणून 
मुसुक्षूशीं ज्ञानावांचूनही जन्माभावरूप मोक्ष होतो ही शंका घडत नाहीं. का 
रण कीं, नित्यनेमित्तिक कमीचेही स्वर्ग. फळ आहे, हा प्रसंग. भाष्यकारानें 
युक्तिप्रमाणेकरून प्रतिपादन केला आहे. ह्मणून नित्य नैमित्तिक कर्मेकरून उ- 
त्तमलोकप्राप्ति होते, परंतु जन्माभाव घडत नाहीं आगि नित्य नैमित्तिक कमी- 
चें फळ न स्वीकारिळें तर॑ नित्य नैमातिक कर्मबोधक वेद' निष्फळ होईल, 
कारण कीं, जर नित्य नैमित्तिक कर्म न केल्याने पाप होईल तरं पापांची अ 
नुपपत्ति त्याचे. फल ह्मणावे. ते नित्य . नैमित्तिक कर्म न केल्याने पाप होत 
नाहीं, कारण कीं, नित्य नैमित्तिक कमाचें ज॑ न करणे ते अभावरूप आहे,. 
आणि पाप.भावरूप आहे, अभावापासून भावाची उत्पत्ति होत नाही.. यास्तव 
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. नित्य नैमित्तिक कर्म न॑ करण्याने पाप होतं ह बोलणें संमवत नाहीं. जर नित्य 
नैमित्तिक कर्म न॑ केल्यानंच पापोत्पत्ति अंगीकारवी तर अभावापासून भा- 
वाची. उत्पत्ति होत नाहीं अशी द्वितीयाध्यायीं जी भगवदुक्ति तिचा विरोध 
होईल हणून नित्य नैमित्तिक कमाभावापासून भावरूप पापाची उत्पात्ति घडत 
नाहीं. या प्रकारें नित्य नैमित्तिक कमीच पापानुत्पात्ति फळ नाहीं, किंतु नित्य 
नैमित्तिक कमीवांचूनही पापाची अनुत्पत्ति सिद्ध आहे, हणून नित्य नैमित्तिक 
कमीर्चे जर स्वगीरूप फळ न स्वीकारिळें तर कर्मे निष्फळ होळ आणि नि- 
व्फळ नित्य नैमित्तिक कमीचा बोधक वेदही निष्फळ होईल, हणून नित्य नै- 
मित्तिक कर्मॅकरून स्वगीफल होतें, आणि जन्मांतरींच्या काम्यकर्मेच्छाभावेक- 
रून फळ होत नाहीं हें बोलणें सम्यक्‌ नाहीं, कारण कीं कमेबीजापासून दोनः 
अंकुर उत्पन्न होतात. एक वासना व दुसरे अदृष्ट. धमीधर्माचे नाम अदृष्ट आहे. 
शुभ कमीपासून शुभवासना व धर्मरूप अंकुर उत्पन्न होतो आणि अशुभ क- 
मोपासून अश्ुभवासना व अधमेरूप अंकुर उसन्न होतो. शुभ वासनेपासून पुढे 
शुभकमीचे ठायीं प्रवृत्ति आणि धमापासून सुखमोग होतो. तद्वत अशुभ वास- 
नेपासून अशुभकमीचे ठायीं प्रवृत्ति आणि अधमोपासून दुःखभोग होतो, एवं 
कमबीजापासून वासनारूप आणि अदृष्टरूप अंकुर उत्सन्न होतात. त्यामर्ध्ये वा- 
सनारूप अंकुराचा उपायेकरून नाश होतो आणि अदृष्टरूप अंकुराचा फलो- 
त्पत्तीवांचून नाश होत नाहीं हा शाखाचा निश्चय आहे. अुभकर्मापासून 
उत्पन्न जो अश्ुभवासनांकुर त्याचा सत्संगादि उपायेंकरून नाश होतो. शा- 
ज्ञामध्ये जितका पुरुषाथ बोलिला आहे. त्यापासून प्रवृत्तीचा हेतु जी वासना 
तिचाही नाश होतो हणून पुरुषार्थही सुफळ आहे आणि भोगाचा हेतु 
ञ॑ अदृष्ट त्याचा नाश होत नाहीं झणून फळ दिधल्यावांचून कमीची नि- 
वृत्ति होत. नाहीं. हा शाखोक्त प्रसंग आहे, त्यासही विरोध नाहीं. या प्रकारे 
अज्ञान्याशा फलमोगावांचून कर्मनिवृत्ति संभवत नाहीं, आणि ज्ञान्याशी 
तर॒भोगावांचूनही कर्मीनिवृत्ति संभवते. कारण कीं कर्म कत्ती आणि 
णि फळ हीं सत्य नाहींत, किंतु अविंद्यकरून कल्पित आहित, त्या अविदयिचे 
ज्ञान विराधी आहे. क्षणून अविद्याकल्पित जे कमोदिक त्यांचा जञानंकरूनच 
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नाश होतो. जसे स्वमामध्यें निद्रेकरून जे पदार्थ प्रतीत होतात. त्यांचा जार 
ग्रतीचे ठायीं निद्रेच्या निवृत्तीकरून अभाव होतो. तसे अविद्यारूप निद्वेकर 
रून प्रतीत जे होतात कर्मे कती फल त्यांचाही ज्ञानरूप जागृतीचे ठायीं अ- 
विद्यानिवृ्ताकरूनच' अभाव होतो, ज्ञानावांचून अन्याने अभाव होत नाही. 
आणि जर इच्छेच्या अभावेंकरून कमीचा फलभोग होत नाहीं तर इंश्वरस॑- 
कल्प मिथ्या होईल. कारण कीं फलभोगावांचून अज्ञान्यांच्या कमीची निवृत्ति 
होत नाहीं हा ईश्वरसंकल्प आहे. जर इच्छेच्या अभावेंकरून कृतकमीरचे फल 
न. होईल तर ईश्वरसंकल्प मिथ्या होईल, आणि ईश्वर सत्यसंकल्प आहे, अस 
शाख्रामध्ये प्रसिद्ध आहे, ह्मणून इच्छाभावेंकरून पूर्वक्वत काम्य कर्माचे फळ 
होत नाहीं, हे बोलणें विरुद्ध आहे. जर इच्छाभावेकरूनच काम्यकर्माचें फळ 
होत नाहीं तर अशुभ कमोचें फळ कोणासही न झालें पाहिजे. कारण कीं, 
अश्युभकमार्चे फळ दुःख आहे. त्याची कोणासही इच्छा नाहीं. हणून ज्ञाना. 
वांचून कर्मफलाचा. अभाव होत नाहीं. आणि जसे कमोनुष्ठानकालीं निरिच्छ 
पुरुषाच्या कमोर्चे फळ वेदांताचे ठायीं अंगींकारिळें नाही, तसेंच कमानुष्ठाना- 
नंतरही जर पुरुषाची इच्छा निवृत्त झाली, तर कर्माचे फळ होत. नाहीं, ही 
शंका वेदांत न. जाणूनच आहे. कारण कीं, फळेच्छेसहित जरी कर्म केलें अथ- 
वा फलेच्छेरहित कर्म केळे तरी त्यांस कर्मफल्भोग निश्चित होतो. परंतु इच्छार- 
हित कर्मकरून अंतःकरणशुद्धि होते आणि इच्छासहित क्म करणारास केवळ भोग 
होतो, अंतःकरणशा द्वे होत नाहीं जर इच्छारहित कमोनें शुद्धांतःकरण होऊन 
भ्रवणंकरून ज्ञान होईल तर त्यास. कमोचे फळ होत नाहीं, आणि ज्याने कर्म 
तर फलेच्छाराहितं केलें; परंतु श्रवणाच्या अभावेकरून अथव! कोणत्याने मि- 
सैंकरून जर ज्ञान न झालें तर त्यास इच्छारात कर्माचे फळाचा भोग. निवृत्त 
होत नाहीं, हा वेदांताचा सिद्धांत आहे. हणून ज्ञानाबांचून कर्मफलभोग निवृत्त 
होणार नाहीं. आतां प्रायश्चित्तेकरून संपूर्ण अशुभ कमीचा नाश होतो हेंही सिद्ध 
होत नाहीं. कारण कीं, अनंत कल्पांचें ज अश्युभ कर्म त्यांचे एक जन्माचे 
ठायीं प्रायश्चित्त संभवत नाहीं, आणि गंगास्नान व इश्वरनामोच्चारणादिक सवे 
पापनाशक जे साधारण प्रायाश्चित्त आहे, तेही ज्ञानाचे साधन आहे. ह्मणून 
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सर्व पापनाशक बोलेळे, आणि नित्यनैमित्तिक कर्मेकरून जे केश होतात, ते 
पूर्व संचित निषिद्ध कमीचे फळ आहे; ह्मणून संचित निषिद्ध कमीचे फल 
आणीक होत नाहीं, हेही प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं, अनंत प्र 
कारचें जे संचित निषिद्ध कर्म, त्याचेही अनंत प्रकारचें दुःखफल आहे, हय- 
णून केवळ कमोनुष्ठानक्केशेकरूनच त्याचा भोग फळ घडत नाहीं, आणि सं- 
पूर्ण संचित काम्य कमॅकरून एकच शारीर होतें हेंही घडत नाही; कारण कौ 
संचित काम्य कर्म अनंत आहे, त्याचा एक जन्माचे ठायीं भोग घडत नाहीं; 
आणीक एका पुरुषाशी एक कालामध्यें नानाशरीरंकरून जो भोग बोलिला 
तो सिद्धयोग्यावांचून अन्यास घडत नाहीं आणि सिद्धयोग्यास तर अन्य सां- 
मर्थ्य आहे. परंतु ज्ञानावांचून मोक्ष होत नाहीं हा वेदांतसिद्धांत आहे. या 
प्रकारेकरून काम्य कर्म व निषिद्ध कर्म त्यागून केवळ नित्यनेमितिक कर्म 
जो कारेतो त्यास नित्यनेमितिककर्म फल भोगण्याकरितां आणि पूर्वकृत शाभा- 
शुभ कमीच्या फलभोगाकरितां अनंत शरीरं होतील, परंतु मोक्ष होणार नाहीं. 
या कारणास्तव ज्ञानद्वारा बंधनिवृत्ति ग्रंथाचें प्रयोजन सिद्ध होतें. जसे स्वार 
मर्ध्ये जे मिथ्यापदार्थ प्रतीत होतात त्यांची जाग्रतीवांचून निर्वात होत नाहीं, 
तसाच बंधही मिथ्या प्रतीत होतो, त्याची ज्ञानरूप जाग्रृतीवांचून निवृत्ति हो- 
त नाहीं. या प्रकारेंकरून अधिकारी व विषय व प्रयोजनाच्या.संभवास्तव सं-. 
बंधाची सिद्धि घडते, आणि अधिकाऱ्यादिकांच्या संभवास्तव ग्रंथाचा आरं- 
भही सफळ आहे. . . 
सूर आऑ० रॅ 
॥-दाढू दीनदयाळ आति ॥ सत्सुख परं स्वयंज्योति ।॥ 
ज्यामध्ये बुद्धीची नाहीं गति ॥ तोच निश्चिती नेश्चलदास॥२०॥ 
इति श्रीविचारसागर ग्रंथ | पंडित निश्रलदासकृत ॥ . 
. अनुबंधम्रातिपादन विस्तृत ॥ द्वितीय प्रकरणांत वर्णिले ॥२१॥ 
श्रीकृष्णापणमस्तु १". ॥. .॥.  ॥. ॥. 
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.॥ श्रीगणेशायनमः श्रीगुरुसचिदानंदाय नमः: || 

- ॥मू. ओं. ॥ - 

चार अनुबंध जाणून यथाथ । जो ज्ञानवान्‌ गुरुसमवेत ॥ 

श्रवण पठण करीत हा ग्रंथ । तो पावत मोक्षपंथ ॥ १ ॥ 

टीका--चार अनुबंध यथाथ जाणून श्रोल्रीय ब्रह्मनिष्ठ सदरुरुमुखेकरून 
जो हा ग्रंथ श्रवाण पठण करील, त्यास मोक्षपंथ हणजे मोक्षसाधन जे ज्ञान 
तं त्यास प्राप्त होईल. 

॥ सू. ओ. ॥ 
अनायासे मातिभूमींत । ज्ञान आराम सुख देत ॥ 

यास्तव मी सांगतों ग्रंथ । संवाद मस्तुत गुरुश्िष्यांचा ॥ २॥ 

टीका--गुरुशिष्य संवादेकरून अथोचे निरूपण कारेतो. तेणे श्रोत्यांना 
ब्रह्माममबोध सुखेंकरून होतो, या कारणास्तवच गुरुशिष्यसंवादेकरून ग्रंथा- 
चा आरंभ करिता ॥ अथ गुरुलक्षणं ॥ 

| ॥ मू. ओ. ॥ 

वेदाचा अथ यथार्थ जाणत । ब्रह्मात्म्याचे एकत्व निश्चित ॥ 

भेदपंचकबुद्धि नासून अद्वेत । उपदेशित अमलब्रह्म॥ ३॥ 

भव मिथ्या मूगजलसमान । अणुमात्र न सांगे कांहीं अन्य ॥ 

अद्धत उपदेश देत तो गुरु पूरण । केश लुंचून न शिखाच्छेदी ॥४ 

टीका--वेदाथे यथाथे जाणतो या शब्दैकरून वेदाधीत गुरु असावा 
आणि ब्रह्मात्म्याचें एकत्व जाणतो येणकरून आत्मज्ञानाचे ठायीं ज्याची निष्ठा 
तो सदुरु ह्षणावा. ज्यानं वेदाचे अध्ययन केळें आणि ज्ञानाचे ठायीं निष्ठा 
नाहीं तो सद्गुरु न ह्णावा. ज्ञानाचे ठायी निष्ठा आहे, आणि वेदाध्ययन 
केलें नाहीं, तो तर स्वतः आपण मुक्त आहे, परंतु तो उपदेश देण्यायोग्य 
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सद्गुरु नाहीं. कारण की जिज्ञासूची शंका निवृत्त करण्याची युक्ति त्यास ज्ञात 
नाहीं. यद्यपि शंकारहित उत्तमाधिकाऱ्यास उपदेदा करण्यायोग्य आहे, तथा- 
पे सपैत्रांत उपदेश करण्यायोग्य नाहीं. झणून तो सट्गुरु नाहीं.या कारणा- 
स्तव वेदाधीत आणि ज्ञानाचे ठायीं निष्ठा असा जो तो सद्‌गुरु क्मणावा. 
आणि दिष्यबुद्धींच ठायी ज पेच प्रकारचं भदभान आहे, त्याच नानायुक्ती- 
करून निराकरण करण्याविषयी जो समर्थ तो सद्गुरु म्हणावा. ते भेदाचे पैच 
प्रकार दाखवित. एक जविश्वराचा भेद, एक जीवजीवांचा परस्परभेद, आणि 
जीव व जडांचा भेद, ईश्वराचा व जडांचा भेद, जडजडांचा परस्पर भेद, हे 
पांच प्रकारचे भेद आहित. त्यांचें खंडण करितो. कारण कीं भेद भयाचा हेतु 
आहे, या कारणास्तव भेदाचे निराकरण आवश्य कतेव्य आहे. भेदाचे निरा- 
करण करून अद्वैत क्षणजे द्वैतराहित आणि अमल कृणजे अविद्यादि मलराहित 
जै ज्ष त्याते दाखवितो, ह्मणजे आत्मस्वरूपंकरून साक्षात्कार करवितो आणि 
सप्रे संसाराचा मिथ्यार्पत्वैकरून उपदेश कारेतो, तो अद्भत उपदेश देणारा 
आचार्य म्हणावा आणि केवळ आपण मुंडन करून शिष्याची शिख मात्र 
छेंदन करणारा अथवा आणीक कांहीं संप्रदायचिन्हमा्त्रेकरून अंकित करणारा 
तों आचाय न झणावा. | 
॥ मू. ऑ. ॥ पक 

मुक्त करीत भवग्राहापासून । खद॒गसम निज उपदेश देऊन ॥ 

तो देशिक हणती वुधजन । नव्हे कृतीकरून वेषधारी ॥ '५॥ 

अथ स्पष्ट । इति शुरुलक्षणं ॥ 

॥ मू. आओ. ॥ 

सांगितले हं गुरुलक्षण । श्रृतियुनिवचनॅकरून ति? 
आतां तेच जाण शिष्यलक्षण ॥ ज्या साधनांनी होत अधिकारी! ॥६॥ 
- टीकाः--_शाखरानुसार देशिक ह्मणजे गुरु त्याचीं लक्षणं वर्णिलीं आणि 
ज्या साधनेकरून अंथाविषयीं अधिकारी होतो तींच साधने . शिष्याची ल्क्ष्ण 


अहित, याकरितां जी. अधिकाऱ्याची लक्षण पूवीं बोलिली तींच आतां शिष्यां- 


चीं लक्षणें जाणावी | अथ गुरुभक्तिफलवणेनं ॥. 
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॥ मू. ओ. ।॥ 
इश्वराहून गुरूचे ठायी जो । अधिक करीत भक्ति पूरण ॥ 
गुरुभक्तीविण जे भवीण । ते आत्मज्ञान न पावती ॥७॥ 
. टीकाः--गुरूचे ठायीं ईश्वराहून अधिक भाक्ते कारितो; कारण कीं सथ 
. शाखांमध्ये प्रवीण पुरुष असला तरी गुरूपदेश्ावांचून आत्मज्ञान प्राप्त होतं 
नाहीं. तेच आतां दृष्टांतंकरून वर्णन कारेतो 
४:18 ॥ मू. ओ. ॥ 
हा वेद्‌ उदधि गुरूवीण । घेतां लागत लवणसमान ॥ 
श्रीगुरुमेघमुखेकरून । घेतां अमृतासमान होय पें ॥ ८ ॥ 
टीकाः--वेदरूपी जोसमुद्र तो गुरूवांचून लवणासमान क्षार आहे; जसे 
तृषाशमनार्थ क्षारसमुद्राचें जलपान केलें ते केवल क्षारतेचा अनुभव करविते, 
आणि त्यापासून केश प्राप्त होतात, तसें गुरुवांचून वेदाथीचा विचार जे क- 
रितात ते भेदरूप क्षारतेचा अनुभव करून जन्ममरण दुःखाप्रंत पावतात. या 
कारणास्तवच रामानुज आणि मध्वादिकांनीं वेदाथाचा विचार केला, परंतु 
गुरुद्वारा केला नाहीं, हणून भेदनिश्वय करून जन्ममरण खेदाप्रत प्राप्त झाले. 
त्यांस मुक्तिरूप आनंद प्राप्त झाला नाहीं. यद्यापे रामानुजादिकांनीं आपआप- 
ल्या गुरुद्वारा वेदपठण करून विचारपूर्वक वेदाचे व्याख्यान केळें आहे, तथा- 
प ज्या गुरूपासून त्यांणीं वेद पठण केला तो गुरु नाहीं, कारंण कीं जो 
जीवत्रह्मएकतेचा उपदेश करितो तो गुरु म्हणावा हे गुरुलक्षणामध्ये पूर्वी क- 
थिळें आहे. आणि त्यांचे पाठक जे गुरु ते जीवत्रह्मभेद उपदेशक आहित; 
म्हणून त्यांचे ठायीं गुरुशळ्दाचा जो प्रयाग आहे तो अहैतासमान आहे. जसे 
अहैताचे शिष्य अहेतास गुरु ह्मणतात, परंतु अहत गुरुपदांचा विषय नाहीं. 
अहेत ह्मणजे जेनाचा गुरु ह्मणावा. तसे भेदवादयांचे जे शिप्य ते आपल्या वे- 
दुपाठकांसच गुरु ह्मणतात. अन्य गरु मानीत नाहींत. या कारणास्तव रामानु- 
जादिक जे भेदवादी त्यांणी गुरुद्वारा वेदाविचार केला नाहीं, ह्मणून भेदाचे ठायीं 
अभिनिवेश करून जन्ममरण केझयामत प्राप्त झाले. तसेच आणीक कोणी गुरू- 
बांचून स्वतः वेदाथींचा विचार करितात, अथवा भेदवाथयापासून पठण करून 
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- विचार करितात, तेही भदरूप क्षारतेचा अनुभव करून जन्ममरण क्ेश्याचा अ- 
नुभव करितात. या कारणास्तव जे मेघरूप ब्रह्मविदगुरूयासून वेद श्रवण के 
रून अर्थ विचार करतील त्यांस अमृताहून अधिक आनंदाचा हेतु होईल. 
जसे समुद्राचे जळ स्वरूपतः क्षार आहे, परंतु भघद्वारा मधुर होते, तसा वे- 
दाचा अर्थ ब्रह्मनिष्ठ गुरूपासून आनंदास हेतु होतो. आतां ज्या. गुरूपासून 
बेदा्थविचारद्वारा मुक्तिफल प्राप्त होते, तो गुरु ज्ञानी असावा किंवा अज्ञानी 
असावा है स्पष्ट बोलिळें नाहीं. म्हणून जो अज्ञानी तो गुरु नाहीं असे दृष्टां" 
बैकरून प्रतिपादन करितो. 
॥ मू. आ. ॥ 
॥ चर्मघटसम अज्ञ जन ॥ मेघसमान श्रीगुरु जाण |। 
यास्तव करावें वेदपठण ॥ अन्य त्यजून गुरूपाशीं॥९ ॥ 

टीका:---अज्ञ म्हणजे अज्ञानी तो चर्मपात्रासमान म्हणावा अथवा घट- 
द्वारा ग्रहण केलें जे समुद्राचे जळ ते विलक्षण ह्मणजे मधुर स्वादाशी हेतु 
नाहीं, तसें अज्ञानी पुरुषापासून अहण केलें जे वेदसमुद्राचे अर्थरूप जल तं 
विलक्षण आनंदाशी हेतु होत नाहीं. तस्मात्‌ अज्ञानी वेदपाठक तो चर्मपात्र 
अथवा घटासमान आहे; आणि ज्ञानी मेघासमान आहि, है पूर्वी प्रतिपादन 
केळं आहे. म्हणून चमेपाल आणि घटसमान जे अज्ञानी वेदपाठ करविणारे 
आहेत त्यांस त्यागून जो मेघसमान ज्ञानी गुरु आहे, त्यापासून वेदा्थे पठण 
करावा अथवा श्रवण करावा. आतां ज्ञानवानापासूनच वेद पठण क- 
रावा, या प्रतिपादनेंकरून अशी शंका होते कीं, श्रातिवाक्‍येकरून जीवन्रक्ष- 


स्वरूप विचारद्वारा शान होते, अन्य संस्कृत ग्रंथेकरून अथवा प्राकृत ग्रंथे- 


र्न जात. होत. नाहीं, म्हणून दा मार्ट ग्रंथाचा आरंभ निष्फळ आहे. 
त्याचें समाधान सांगतो. ्ि 
॥ मू. ऑ. ॥| 
॥ ब्रह्मरूप आहे ब्रह्मवित्‌ ॥ त्याचा वाणी ती वेदवत्‌ ॥ 


॥ प्राकृत अथवा संस्कृत । नाश करीत भेदभ्रम शा १२॥ 
डीका.---बक्मवेत्ता जो पुरुष तो ब्रह्मरूप आहे हा प्रसंग श्रृतीमध्ये म- 


न >. शेक.” 


तरंग तिसरा. ष्र 


सिद्ध आहे. हणून त्याची वाणी. वेदरूप आहे. ती प्राकृत असो अथवा सं- 
स्कृृत असो. सवेथा भेदभ्रमाचा छेद करिते. आणि जर म्हणाल कीं वेदव- 
चनावांचून ज्ञान होत नाहीं, तो तर नियम नाही. जसे आयुर्वेदांतगेत रोगा- 
दिपरीक्षा आणि औषधादि त्या सवाचे अन्य संकृत अंथॅकरून आणि फारशी 
भाषाय्रथकरून ज्ञान हाते, तसंच सवांचा आत्मा जन्रह्म त्याचे ज्ञान भाषा- 
दिग्नेथकरून होतं. या. कारणास्तव स्मृति पुराण इतिहासादिकांचे ठायी 
सवज्ञ क्रषी मुनी यांचे ब्रह्मविद्याप्तरण वर्णिळं आहे. जर वेदावांचून ज्ञान 
होत नाहीं तर हं संपूण प्रकरण व्यथं होईल, म्हणून आत्मस्वरूपप्रतिपादक 
जें वाक्य त्यापासून आत्मज्ञान होतं. तं वेदवाक्य असो अथवा अन्य असो. 
या कारणास्तव भाषाग्रंथकरूनही ज्ञान होतं, ही वाती सिद्ध झाली. 
॥ मू. आ. ॥ 
वेदसम ज्याचें वचन ॥ त्यांची सेवा करितां पूर्ण ॥ 
जर सेवनें हार्ताल प्रसन्न ॥ तर स्वरूपज्ञान पावती ॥ ११ ॥ 
_ टीका!--ज्या ब्रह्मवेत्याचे वचन. वेदासमान. आहे त्या जक्मवेत्त्याची 
जिज्ञासूर्न सेवा करावी. कारण कीं जर सेवंकरून आचाय प्रसन्न होतील तर 
जिज्ञासु आपले स्वरूप जाणेळ, . येणेकरून हे सिद्ध झाळें कौं आचायेसवा 
इंश्वरसेवेहन अधिक आहे. कारण कीं ईश्वरसेवा अदृष्टफलाचा हेतु आहे आणि 
आचायेसेवा अदृष्टफलाचा.आणि दृष्टफलाचा हेतु आहे, जो धमोधमंउत्पात्ति- 
द्वारा फळाचा हेतु असतो तो अदृष्टफलाचा हेतु हणावा, आणि जो धमोधमे- 
उत्पत्तीवांचून साक्षात्‌ फलाचा हेतु असतो तो दृष्टफलाचा हेतु ह्मणावा. ईश्व- 
रांची सेवा धर्मोत्पत्तिद्वारा अंतःकरणशुद्धिरूप फलाचा हेतु आहे, ह्मणून ईशर 
रसेवा अदृष्टफलांचा हेतु आहे आणि आचार्यसेवा धमाच्या अपेक्षेवांचून 
आचायीची प्रसन्नता करूनच उपदेशरूप फळाचा हेतु आहे हणून दृष्टफला- 
चा हेतु आहे आगि धर्मोत्पत्तिद्ठारा अंतःकरणशुद्धिरूप फलाचा हेतु आहे 
झणून अदृष्टफलाचाही हेतु आहे, या प्रकोरेकरून आचायेसेवा ईश्वरसेवेहृूनही 
उत्तम आहे. या. कारणास्तव. जिज्ञासूने सथ प्रकारेकरून ब्रक्मवेत्या आचाय 
ची सेवा करावी 


परे विचारसागर, 


॥ अथ आचायंसेवाप्रकारः ॥ 
ल य; औओ.॥ 
॥ जेव्हां होत गुरुदशन । तेव्हां दंडप्राय करी नमन ॥ 
.- ॥ चरणकमळींचे रज पावन । धरीत जाण मस्तकी ॥ १२९ ॥ 

॥ आणि गुरूसमीप वास करीत । अतिउत्कंटित जिज्ञासा निश्चित । 
॥ जो तनु मन धन वाणी आपित । हृदयीं इच्छित बंधमाक्ष ॥ १३॥ 
॥ अथ तनुअपेणप्रकारः ॥ 

॥ मू. आ. ॥ 

॥ सेवा करीत शरीरॅकरून । बहु विस्तारपूर्वक प्रयत्न ॥। 
॥ गुरुआज्ञेचें उलेघन । किमापे जाण न करीच ॥ १४ ॥ 
॥ अथ मांनसापणप्रकार; || 
॥ मू. ऑ. ॥ 
॥ मनीं परम मेम पूर्ण । इंथ्वरतुट्य राखित जाण ।॥। 
॥ मज गुरु होतील प्रसन्न ॥ इच्छित मन निशिदिनीं॥ १५ 
दोष दृष्टि नेणे स्वभांत | हरि हर ब्रह्मा सम मानित ।॥। 
गुदूपूर्तींचे ध्यान हृदयांत ॥ धरीत पूणे कल्याण इच्छा ॥१६॥ 
॥ अथ धनारपणप्रकारः ॥ 
॥ मू. ओ. ॥ 
पत्नी पुत्र भूमि पशु दासी ॥ दास द्रव्य ग्रह धान्यराश्ी ॥ 
धरन शब्द सवे बोलती याशी॥ ते त्यागून गुरूशी शरण होत।॥॥१७॥ 
घनापणाचा प्रकार एक ॥ बोलिला आता दुसरा एक ।। 
. गृहस्थ याज्ञवल्क्य सम देख॥ अपान सकाल्क्त त्या गुरूक्षी॥ १८॥ 
. दीकाः--पत्नी आदिकरून. धान्यपरनत र, धन म्हणावें. त्या सवी- 
चा त्याग करून त्यागी जो गुरु त्याशी शरण व्हाव. ह्‌ धनापैण म्हणावे; का- 
रणं की. गुरु त्यागी आहे, तो स्वतः स्वीकार करीत नाहीं, म्हणून त्या गुरू 
प्रापीकारणे धनाचा त्याग करावा. एवंरूप जो त्याग तोही. गुखिसल ण 


_ तरंग तिसरा. ५३ 


बोलिला आहे. आणि जर गृहस्थ गुरू असेल तर त्यास समम्र अर्पण करावें 
हे दुसऱ्या प्रकोर धनापेण बोलिलें. त्याविषयीं कोणी शंका कारेतील कीं ब्रझ- 
वेच्येचा गुरु गृहस्थ. नाहीं. ही शंका घडत नाहीं. कारण कीं याज्ञवल्क्य उद्दा- 
लकादि ब्रक्माविथेचे गुरू ग्रृहस्थही वेदामध्ये बहुत ऐकिले आहेत; म्हणून 
गृहस्थही गुरू संभवताहेत. । 
॥ अथ वागपणप्रकार: ॥। 
॥ पू, ऑ. 


वणीत गुरूचे अत्यंत गुण ॥ तेणें वाणी होत पवित्र पूणे ॥ . 
कधीं न करी दोषवणन ॥ हं वाणी अपण अतिश्रष्ट ॥१९॥ 


_ जो इच्छित आपलें कल्याण ॥ तनु मन धन वाणी अपून ॥ 
_ करी गुरुस्थानी वास बहु दिन॥ भिक्षेकरून जीवन करी ॥२०॥ 


टीका:---जो पुरुष आपलें कल्याण इच्छितो तो पूर्व रीतीप्रमाणे तन॒ मन 
धनादि अपण करून आपण बहुत काल जेथें गुरु असतील, तेथें अथव 
समीप वास कारेतो आणि मिक्षेंकरून जीवन म्हणजे प्राण धारण करितो 

॥ मू. ओ. ॥ 

ती भिक्षा गुरूपुढ ठेवित । निज भोजना नाहीं मागत ।॥ 

जं गुरू तेणें जठर तृप्त । न देतां न त्यागित भिक्षावृत्ति ॥ २१ ॥ 

अन्य दिनीं भिक्षा समस्त । पुनः गुंरू पुढं सर्मापित ।॥ 

चित्ती ग्हानि न करी किंचित्‌ । जो इच्छित निजकल्याण॥ २२॥ 

टीका!--जं भिक्षाक्ञ शिष्य आणितो त॑ आपणच भोजन करीत नाही 
किंतु देशिक जो गुरु त्याचे पुढं ठेवितो, आणि तं भिक्षात्न आपल्या भांजना- 
कारेतां गुरूपाशीं मागतही नाहीं आणि एक्या दिवसांत दुसऱ्याने भिक्षा 
भागण्यास जात नाहीं, किंतु गुरु जर कृपा करून देतील तर भोजन कारितो 
आणणि शिष्यश्र्धेच्या परीक्षनिमित्त गरु अन्न न देतील तरी दुसरे दिवशीं 
जी भिक्षावृत्ति आहे ती सांभाळितो 


प विचारसागर, 


॥ मू. ओ.॥ 

. या व्यवहारांत अवकाश पाहून । प्रसन्न गुरु सन्सुख देखून ॥ 
विनंति करी कर जोडून । गरु आअज्ञिकरून प्रश्न करी ॥ २३ ॥ 
टीका!--र्‍या रीतीच्या व्यवहारेकरून जेव्हां गुरुशीं अवकाश पाहून 

झाणि प्रसन्न मुखंकरून गुरु आपल्या सन्मुख पावतील तेव्हां हात जोडून 

गुरूची स्तुति करून विनंति कारेतो कीं हे भगवन्‌ मी आपणाशी प्रश्न करू 
इच्छितो. मग जर गुरु आज करितील तर प्रश्न करितो आणि जर कदा- 
चित्‌ जन्मांतरींच्या उत्तम कर्मेकरून गुरु कृपेकरून शिष्याचे तनु अरपे- 
णादि सेवेवांचून उपदेश करितील तरीही युद्ध अधिकाऱ्यांचे कल्याण होईल 
कारण काँ गुरसेवेचीं दोन फळें आहेत. एक गुरूची प्रसन्नता व दुसरी भंत:- 
करणशुद्धि हीं दोन्हीही फले त्यास प्राप्त आहेत, 
| ॥ मू. आओ. ॥ 

तनु मन वाणी अपून ॥ ज्याचे सेवत चित्त लाविती जाणं ॥ 

तो सवैरूप आहे आपण ॥ दादू पूण सदा साह्य करी ॥२५॥ 

इति श्रीविचारसागर ग्रंथ ॥ पंडित निश्चलदासळृत ॥ गुरुशि- 

ष्यलक्षण किंचित्‌ ॥ तृतीय प्रकरणांत वार्णिळे ॥ ९२० ॥ 

श्रीकृ्णापेणमस्तु ॥ शुभंभवतु ॥ तिर्ताय तरंग समापतः ॥ 


' विचारसागर तरंग चोथा. 


ब्ट“-अ्ाना 


॥ मू. ऑ.॥ 
आतां गुरुशिष्यसवादेकरून ॥ सांगेन ऐका कथा नवीन ॥ 
अथे पाहतां जिज्ञासु जन ॥ विचारप्राविण होती जेथे ॥ १ ॥ 
तिघां पुत्रांसी समवेत ॥ शुभसंतती नामे राजा विख्यात ॥ 
स्वगे मृत्यु पाताळांत ॥ त्याशी मानिती सवेही ॥२॥ 
_ त्या तिघां पुत्रांचे नामाभिधान ॥ सांगता तं करावे श्रवण ॥ 
ज सकळ शास्त्रांचे भूषण॥ आणि परम पावन तिन्ही लोकी २ 
प्रथम तत्त्वदृष्टि उत्तम ॥ दुजा अदृष्ट नार्मे मध्यम ॥ र 
आणणि तकेदृष्टि हे विख्यात नाम ॥ कनिष्ठत्वे परम जाणावे।४॥ 
त्या शुभसंततीरने तत्त्वतां । खेळतां सारिली बालावस्था । 
मदनांचेनी संगे तरुणावस्था ॥ सारिली ते आतां परियेसा॥५॥ 
जयांचेनि कामा काम उपजत ।। अशा स्त्रिया असति ग्रृहांत ॥ 
आणि त्रिभुवनींच भोग्यही सेत्र ॥ प्राप्तत्वे भोगीत यथासुखे ।।६॥ 
स्वगे मृत्यु पाताळांतील सहज ॥ सवे वैभव भोगसमाज ।॥ 
अशेष पावून बळ निजतेज ॥ करित राज्य गुभसंताति ॥७॥ 
असा कोणी एके समयीं ॥ सहज विचार करी निजहूदयीं । 
म्हणे आत्माच सुखरूप पाही ॥ त्याहून सवेही असार ॥८॥ 
या कारणें त्यजून हे राज्य ॥ जाणू आत्मस्वरूप निज ॥ 
आणि तिघे पुत्र ते भूपर्खे सहज ॥ करोत राज्य त्रिलोकींचे ॥९॥ 
असा विचार करून निजमनांत ॥ मंत्रिद्ठारा पुत्रांते पाचारीत ॥ 
समीप नेऊन एकांतांत ॥ करविले श्रुत निजवेराग्य ॥ १०॥ 
आणि पुनः म्हणतसे पुत्रांशीं ॥ तुम्ही चालवा या राज्यभाराशीं 
एकं असावे पाताळाशीं । एके स्वगोशीं असावे ॥ ११ ॥ 


प्‌ चिचारसागर« _ 


एके असावें पूथिवीवरी । राज्य करावें काशापुरी । 

जेथ असे स्वामी त्रिपुरारी ! सर्वोदरीं राहणारा ॥ १२॥ 

जे अंतकालीं शिवउपदेश ऐेकती । ते अनायासे मोक्ष पावती । 
जथे मूर्तिमान असे भागीरथी । अगाध गति उत्तरवाहिनी ॥१२॥ 
असा बोलिला राजा आपण ! म्हणे स्वस्वदेशाचें करावें पाळण! 
हा भ्रातूविभाग यथा्थे जाण । दिधला विभागून तुम्हांशी ॥१४॥ 
जर हा बंधुबंधूंचा विभाग । पित्याने न विभागितां सांग . 
तरी त्याविषयी होत दुःखमसंग । तो दोष निवारिला म्यां॥१५॥ 
बरवें जाणितले म्यां निजद्दयीं । हा संसार सवे दुःखरूप पाहीं । 
यास्तव राज्य टाकून समग्रही । निजविचार पाही करूं इच्छी । १६ 
आणीक ऐकावे उत्तर । ही प्रजा स्वदुःखें दुःख फार । 

भोगितांह निरंतर । तें दःख अपार मज न साहबे ॥ १७॥ 
आणि जे भ्रष्ठ ऐश्वरयॅकरून । अथवा सत्ताधारित्वे असती जाण। 
त्यांशीं भ्रष्ट मानिती ते अज्ञ जन । निजविचारहीन पामर ॥ १८॥ 
मज पाहतां जगांतील ज॑ भाग्य । ते दरिऱ्य्याहून दरिद्र सांग । 
यास्तव त्यागून सवे संग । निजसुख अव्यंग इच्छितो मी ॥ १९॥ 
अशीं अनंत वाक्यें बोलतां तात । तिघे बंधू ऐकती यथाथ । 

मग ते सुवुद्धि आणि विचारयुक्त । करिती एकांत तिघेजण ।२०॥ 
ते परस्पर म्हणती आपणांत । पाहा हा कसा आमचा तात । 
आह्मां बुडवून दःखसमाजांत | आपण होऊ इच्छित त्रह्मसम ॥२१॥ 
तस्मात जे कोणी विचारचतुर । असती जे बुद्धीच सागर । 

ते दुःखखाणी जाणून अपार । त्यांगिती सवेत्र राज्यादिक ॥२२॥ 
आतां त्यजून हे राज्य दुःखमूळ । साधावे निजकाम निमेळ । 
असा विचार करूनी सकळ । निघती तात्काळ ग्रह त्यागून ॥२३॥ 
तिघे चालिळे सदगुरु शोधित । मोक्षकाम्‌ धराने हृदयांत । 
पित्याचे नाम जें शुभसंतत । त केलें साथ तिबांनीं ॥ २४ ॥ 
शोधित शोधित देश बहुत । आले भागीरथीतीरी एकांतांत । 


तरंग चोथा. ण 


निबिड तरू पछवशाखा विस्तृत। तेथे एक महत देखिला त्यांहीं॥२५॥ 
वटवृक्षातळीं आसनीं बसून । भद्रा मुद्रा केळी धारण । 
जीवब्रह्माच एकपण । उपदेशित पूर्णं त्रिगुणरहित ॥ २६ ॥ 
दोषरहित एकाग्र चित्त । शिष्यसंघ परिवार बहूत | 
गुरुउपदेश पाडून हृदयांत । विचार करित एकपणे ॥ २७॥ 
शंभू जसा केलासी । उपदेशित सनकादिकांशीं । 
तीच मान्यता देखून त्यांशीं । नमून चरणांसी होती शरण ॥२८)॥ 
मग शिष्यरीती अनुसार। तिघे गुरुसेवा करिती समग्र । 
हृदयी मोक्षकाम निरंतर । केला अधेसंवत्सर वास तेथें ॥ २९॥ 
तंव श्रीगुरु झाले प्रसन्न । पुसती अम्तवचनेंकरून । 
तुम्ही तिघे कोण कवण स्थांन । काय कारण आलेती ॥ २०॥ 
तत््वदृष्टि बंधूंशीं अवलोकित । स्वहृदयीं त्यांचें जाणून मनोगत । 
मग उठोन कर जोडित । वचन बोलत अभिप्रायख्य ॥ ३१ ॥ 
तत्त्वदष्टर्वाच । हे गुरो आम्ही सहोदर तिघेजण ॥ 
आहां शुभसंततीचे संतान । बड हौन दीन अज्ञ नवीन ॥ 
आणि हूद्यीं गाते पूर्ण स्वरूपाची ॥ ३२ ॥ 
दयानाथे करपतरु आपण । आम्ही असूं आतेदुःखार्धीन ॥ 
आपल्या मक्षाच मातवचन । आपल्या आअज्ञेकरून बोलेन मी ॥३२३॥ 
॥ श्रीगुरुरूवाच ॥ 
एक्य.शष्या माझ वचन | ज तू पुसशील ते मी सांगेन ॥ 
हेदयाच सवे सशय जाऊन । परमानंद पूर्ण पावशील ॥ ३४ ॥ 
गुरूची पाहून दयाळुता । शिष्यहूदयीं आनंद झाला तत्त्वतां ॥ 
म्हण कार्येसाद्धे झाली आतां। मग धरून नश्रता बोले वाक्य ॥३५॥ 
॥ त्वदृष्टिरवाच ॥ 
हे भगवान्‌ तुम्ही छृवानिधान । महक्यासम सरवेज्ञ पूणे ॥ 
आम्हा अल्पमता अज्ञान । जन्मादिमरण भय मानिता ॥ २३६ ॥ 


द्‌ 


पट विचारसागर, 


करम उपासना केली बहुत । तेणं अधिकचि बंधन हांत ॥ 
जणें भवदुःखाचा होईल अंत । असा उपाय त्वारेत सांग स्वामी|।२७॥ 
आणि परमानंद इच्छितो आम्ही । त्याचा सुलभ उपाय सांगा स्वामी | 
जरी कृपा करून बोलाल तुम्ही । तरी कृतकृत्य आम्हा हाऊ 
सत्य ॥ २३८ ॥ 
टीका! मगवन, आपण ळृपानिधान आहांत, आणि सदाशिवासमान 
आपण सर्वज्ञ आहांत, आणि आम्ही तर मरणादि दुःखरूपी जो संसार तेणे- 
करून भीत आहों; त्याचे निवृत्तीचा आपण उपाय सागा, आणि परमानंदा'चे 
प्राप्तीचा उपाय सांगा. हे गुरो, कम व उपासनानुष्ठान बहुत कॅल परंतु 
पासून आम्हास वांच्छित फल प्राप्त झाल नाहीं, उलटा संसारबंध अधि- 
कच होता झाळा. यास्तव आपण आणीक असा उयाय दाखवावा कीं ज्या 


उपायेकरून आम्ही कृताथ हाऊ. 
॥ मू. ओं. ॥ 
श्रीगरूनीं ऐकतां वृत्तांत । म्हणे हे शिष्य मोक्षच्छ नाचत ॥| 
यांशीं साधन जें ज्ञान वेदोक्त । तेचि यश्राथे सांगितल पाहिज ॥२९॥ 
यद्यपि अनेक क्षा्ञांचे ठायी । भिन्न भिन्न जानाच स्वरूप काथिले पाहा॥ 
तथापि जिवबरह्मभेद जेथें नाहीं । तें ज्ञान पाही येथ बोजड ॥४०॥ 
टीका!--दुःखाची निवृत्ति आणि परमानंदाची प्राप्ति ह मोक्षाचे स्वरूप 
म्हणावें. त्याची कामना शिष्याचे हृदयीं आहे हें पाहून त्याचे साधन ज़ वेदी 
कान ते बोळते झाले. यद्यपि ज्ञानाचे स्वरूप अनेक शाखांचे ठावा मिन 
न य तथापि जीवब्रह्माचा भेद निवृत्त कारेते त १ दामध्य 
१801 40: आहे, म्हणून तेच बोलताहेत 
हि क फर्याच.॥ 
भी क जयगेदाची प्राम्नि । आणि जन्मादिदुःखाची निद्राते | 
| उत्पत्न तुझे चित्ती । ती भ्रातिजन्य नि 


. रमत मानी तूं॥ ४९६ 


तरंग चोथा, ५९ 


कारण कों परमानंद तुझें स्वरूप । तुजमाजीं नाहीं दुःखादि अल्प ॥ 
अज अविनाश ब्रम्ह आपेझाप । छेशाादिक ताप नको मानूं ॥४२॥ 

टीका!--हे शिष्य, परमानंदाचे माप्तीविषयीं आणि जन्ममरणादि दुःख: 
रूप संसारनिवृत्तीविषयीं जी तुला इच्छा झाली आहे, त्या इच्छेची आंती- 
करून उत्पत्ति आहे, असे तूं जाण. कारण कां तूंच स्वतः परमानंदरवरूप 
आहेस, म्हणून त्याचे प्राप्तीची इच्छा घडत नाहीं. जी वस्तु अप्राप्त असते, 
तिच्या प्राप्तीची इच्छा घडते, आणि आपले स्वरूप सदां प्राप्त आहे त्याचे 
प्राप्तीविषयीं इच्छा आंतीवांचून संभवत नाहीं. आणि जन्मादे जोसंसार तो 
कदाचित्‌ असावा, तर त्याचे निवृत्तीविषयीं इच्छा व्हावी, तो जन्मादि संसा- 
राचा लेशही तुझे ठायीं नाहीं, यास्तव नाही जी दुःखरूप निवृत्ति तिजावि- 
पर्यी इच्छा आंतीवांचून संभवत नाहीं. आणि हे शिष्य, जन्म व नाशराहित जे 
चेतन्यरूप त्रह्म आहे तें तूं आहेस, म्हणून तूं आपल्या हृदयी जन्मादि खेद 
कांहींच मानूं नको. ॥ तत्त्वदाषप्रेरू ॥ 

हे श्रेष्ठ गुर्वय मुनिवर । मी आनेदस्वरूपच आहे जर ॥ 

तरी विषयसंगें कां अंतर । सुख सत्वर पावते ॥ ४३ ॥ 

टीका:--हे भगवन्‌, जर माझा आत्मा आंनंस्वरूप आहे, तर विषयसंब- 
धेंकरून आनंदाचे भान, आत्म्याचे ठायीं न झालें पाहिजे. यास्तव आत्म- 
आनंदरूप नाहीं, किंतु विषयसंबंधेंकरून आत्म्याचे ठायीं आनंद होतो. 

॥ श्रीगुरुरू० ॥ 

_॥मू.ओ.॥ 

" आओत्मविमुख बाध ज्याची ॥ त्यास इच्छा होत विषयांची ॥ 
कव्हा असे चेचलता बुद्धीची । सुखाभासाची होत ह्याने ॥ ४४ ॥ 

- वहां हाचछत पदार्थ पावत । तेव्हां बाद्धि विक्षेपरहित होत ॥ 

तेथें आनंद प्रतिविबत | धुन! ततृक्षणांच होत अन्य कामना ॥४५॥ 

यास्तव स्थिरतची होत ह्याने । आनंदप्नतिबिंब जात नासूनी ॥ 

हा विषयसंगें होत आनद मनीं । परि सदयुख्वांचून कोणी न 

देख ॥४६॥ 


६० विचारसागंर, 


टीका!--हे शिप्य, आत्मविमुख बुक्ले ज्याची असा जो पुरुष त्यास विष- 
याची इच्छा होते. या स्थानीं भोंगाचे ज॑ साधनता विषय म्हणावा. म्हणून- 
धन व पुललादिकांचेंही ग्रहण करावे. त्या विषयाच्या इच्छेकरून बुद्धि चंचल 
राहते.. त्या चंचळ बुद्धीचे ठायीं आत्मस्वरूप आनंदाचा आभास म्हणजे 
प्रतिबिब होत नाहीं, आणि जेव्हां इच्छित विषयाचा प्रॉस्त हात, तेव्हां त्या 
पुरुषाची बुद्धि क्षणमात्र स्थित होऊन अंतमुख बुद्धांची ब्रृत्ति होते. त्या अत- 
मेख वृत्तीचे ठायीं आत्मस्वरूप जो आनंद त्याचं प्रतिबिंब होते; म्हणून त्या आत्म- 
- स्वरूपानंदाचा अनुभव करितो; या स्थानीं पुरुषांना अशी भ्रांत होते कीं मजला 
विषयेकरून आनंदाचा लाभ झाला. आतां विचारंकरून पाहतांना विषयाचे 
ठायीं आनंद नाही, जर विषयाचे ठायीं आनेद्‌ असता तर एक्या विषरयंकरून 
तप्त जो पुरुष त्यास जेव्हां दुसऱ्या विषयाची इच्छा होते, तेव्हांही प्रथम प्राप्त 
विषयेकरून आनंद झाला पाहिजे, तो तर होत नाहीं. आणि आमच्या प्रकार 
करून त्यास स्वरूपानदांच भान घडत नाहीं; कारण कों जर दुसर्‍या विषयेच्छे- 
करून बुद्धि चंचळ आहे,तर तिचे ठायी,आनंदप्रतिबिंब संभवत नाहीं. अथवा जर 
विषयाचे ठायीं आनंद असता, तर जेव्हां ज्या पुरुषाचा प्रियपुत्र अथवा अन्य 
कोणी अत्यंत प्रिय त्याची कालांतरानं अकस्मात्‌ भेट झाली, तेव्हां त्यास पाहून 
प्रथम जो आनंद होतो, तो आनंद पुनः निरंतर होत नाहीं. तो सवकाळ 
झाला पाहिजे; कारण कीं आनंदाचा हेतु जो पुरुष तो त्याचे समीप आहे 
आणि आमच्या प्रकारेकरून तर प्रथममात्र आनंद संभवतो, सदां नाही; 
कारण कीं एकवेळ प्रिय विषयाशी पाहून वृत स्थिर होते, आणि पुनः वृत्ति 
-य पदार्थाचे ठायीं जाते, म्हणून चंचळ आहे. या प्रकारें विषयाचे ठायी 
आनंद नाहीं. किंवा जर विषयांचे ठायी आनद असता, तर समाधिकालांत 
ज योगानंदाचे भान होतं त॑ न झाल पाहिजे. कारण कीं समाधीमध्ये कोण- 
त्याही विषयाचा संबॅध नाहीं, अथवा जर विषयाचे ठायीं आनंद असता, तर 
सुपुप्तीमध्ये आनंदाचे भान न झाळे पाहिज कारण कीं सुपुप्तीमध्य कोण- 
त्याही विषयाचा संबंध नाहीं. यास्तव विषयाचे ठायी आनद नाह कतु 
आत्मस्वरूपानंदाचें सर्वास भान होते. या कारणास्तवच वेदामध्ये वाणिळ आहे 


कीं, आत्मस्वरूपानंदास घेऊन सवेत आगदवान होतात 


तरंग चोथा. ६१ 


॥ मू. आ, ॥ 
॥ आनंदस्वरूपच आत्मा जाण । प्रगट होत विषयसंगंकरून ॥ 
॥ दिधले तुझ्या प्रश्नाचे प्रतिवचन । ही सिद्धांतखुण अनुपम्य ॥ ४७ 
॥ आतां जी शंका असेल यांत । ती गुप्त न ठेवावी मनांत ॥ 
॥ यथाथे सांगावी मजप्रत | देइन त्वरित उत्तर मी ॥ ४८॥ 
अथे स्पष्ट ॥ तत्त्वदटिरुवाच ॥ 
॥ मू. आ. ॥ 
॥ हे भगवन्‌ तुम्ही दोनदयाळ । माझा संशय निरश्िळा तात्काळ ॥ 
॥ याविषया शका असे अळुमाळ | ती सांगेन सकळ निष्कपट ।॥ ४९ 
॥ आत्मविपुख बुद्धि अज्ञान्याची । सवेही व्यवस्था सांगितली त्याची 
परि एक विनंति आहे सेवकाची । पूणेज्ञान्याची स्थिति सांगा मज५० 
टीका:--हे भगवन्‌, आपण पूर्वी विषयसंबंधंकरून आत्मानंदाच्या भाना- 
ची जी रीति सांगितली, ती अज्ञ पुरुषाची सांगितली, परंतु ज्ञानी पुरुषाची 
सांगितली नाहीं. का(ण कीं आत्म्याहून विमुख आहे बुाद्ठे ज्याची त्याचें 
आपण नाम उच्चारेलें. ती आत्माविमुख बुद्रे अज्ञान्याची होते, ज्ञात्याची 
नाहीं. म्हणून आतां आपण ज्ञान्याचा विचार सांगा. ज्ञानवानास विषयाची 
इच्छा आणि विषयसंबंधेंकरून पूरवरीतीप्रमाणं सुखाचे भान होतें किंवा होत 
नाहीं, हें कृपा करून मज सांगा. ॥ श्रीगुरुरु० ॥ 
॥ मू. आ. 
हे शिष्य ऐक माझे वचन । सावध करून मन कान ॥ 
हििविध होत आत्मविमुखपण । सज्ञान आणि अज्ञानाशी ॥५१॥ 
पूणेज्ञानी संत कदाचित्‌ । व्यवहारकालीं विस्पृत होत ॥ 
पार अज्ञानी सदां विमुख रहात । हा निश्चय सिद्धांत जाण तू ॥५२॥ 
टीका!--हे शिष्य तूं चित्त आणि श्रवण सावध करून ऐक. पूर्वी जं 
ऱ्हा आतमाबेसुखत्व बोलेल तं आत्मविमुखत्व केवळ अज्ञान्याचेंच होतं 
असं नाहीं, किंतु ज्ञान्याचीही बाक्के जव्हां व्यवहारांत येते तेव्हां जञानवानह 
आत्मविमुख होतो, आणि जर ज्ञान्याची बुद्धि सदां आत्माकार राहील, तर 


ज्र विचारसागर, 


भोजनादिक व्यवहार होणार नाहीं. यास्तव आत्मविमुख बुद्धि दोघांचीही 
होते. त्यामध्यें अज्ञान्याची बुद्धि सदां विमुख होते, आणि ज्ञान्याची बुद्धि 
आत्मविमुख असते, त्या कालीं ज्ञान्याशीं इच्छा आणि विषयसेबंधंकरून आ 
तमस्वरूपानंदाचं भान अज्ञान्याच्या समान होतं, परंतु इतका भेद आहे कीं, 
विषयसंबंधेकरून जं आनंदाचं भान होते, त्यास ज्ञानी तर जाणतो कीं, जो 
हा आनंद आहे, तो माझ्या स्वरूपाहून अन्य नाहीं, किंतु त्याचाच आभास 
आहे. या कारणास्तव ज्ञान्याला विषयभोगकाठीं समाधिच आहे. आगि अ- 
ज्ञानी हा माझाच खरूपानंद आहे असें जाणत नाहीं. आणि विचार पाहतां 
दोघांशींही स्वरूपानंदच आहे. अज्ञान्यास विषयेंकरून केवळ आंति होते. 

॥ शिष्यउ० ॥ ॥। सूर ऑआ॥ 

हे मभू तुह्यीं परमानंद जो सांगितला । तो म्यां स्वस्वरूपरूप 

जाणितला । 

परी पूर्वी असा उपदेश केला । कीं तुझेठायीं भवबंधाला 

ठाव नाहीं ॥ ५३२ ॥ याविषयीं मज आशंका उपजत । तेणें 

तुमचें वचन मज नाहीं मानत । हा भववंध नाहीं माझे स्वरूपांत । 

तरी अन्य कोणाश्रित राहे ते सांगा ॥ ५४ | 

टीका:--हे भगवन्‌, आपण बोलिलेत कीं तूं परमानंद्स्वरूप आहेस तं 
म्यां यथाथे जाणितळें, परंतु आपण बोलठिलेत को, जन्ममरणादि संसारदु!ख 
तुझे ठायीं नाहीं म्हणून त्याची निवृत्ति सभवत नाहीं, त्याविषयी मज संशय 
आहे कीं जर जन्मादिदुःख माझे ठायीं नाही तर ज्याचे ठायीं हा संसार आहे 
तो माझ्याहून अन्य आश्रय कोण आहे, तो आपअ कृपा करून दाखवावा, 
म्हणजे त्याचे ठायीं संसारदुःख जाणून मी आपल्या ठायीं मानणार नाही. 

॥ श्री गुरुरु०॥ 

॥मू.ओ.॥ 

शक शिष्या माझें वचन । जेण होय सेद्रय निरसन । 

हे जगदादि अत्यंत अभावरूप जाण| त्याचें स्थान काय पुससी॥५५ 


तरंग चोथा, ६२ 


हृ नाहीं तुझिया ठायीं । आणि नाहीं माझे ठायीं । 
नसे आणीक कोठें ही । कवण ठाव पाही सांग्रू याचा ॥ ५६॥ 

॥ अथे स्पष्ट तत्त्वदृष्टरिरि । 

पवि. ॥ यू. ओ. ।॥ 

हे गुरो जन्ममरण आणि जगत । हीं कधीं जर झालीं नाहीत ॥ 
तरी प्रत्यक्ष कां प्रतीत होतात । सांगा निश्चित भेद याचा ॥५७॥ 

रीका!--हे भगवन्‌, जर जन्ममरणादि संसारदुःख हे माझे ठायीं आणि 
अन्य ठायीं कोठेंही नार्हांच तर प्रत्यक्ष कां प्रतीत होते £ जी वस्तु झाली नाहीं 
ती प्रतीत होत नाहीं. जसा वंध्यापुत्र अथवा आकाशपृप्प नाहीं, ते प्रतीत 
होत नाहीं, तसा संसारही नाहींच तर प्रतीत न झाला पाहिजे. आणि जन्मादि 
संसार प्रतीत होतो म्हणून जन्मादिसंसारदुःख नाहीं हे बोळणे संभवत नाहीं. 

॥ श्री गुरुरुू० ॥ 2 
॥ मू, ऑ. ॥ 

आत्मस्वरूपाज्ञानकरून । होत जगदादि मिथ्या भान ॥ 

नभी नीळता अथवा स्वझ । रज्जुसपे जाण जयापरी ॥ ५८ ॥ 

टीका!--हे शिष्य, जन्मादिजगत्‌ सत्य नाहींच, परंतु आत्म्याचे ब्रह्म रपं- 
करून जें अज्ञान तेणेकरून प्रतीत होतं. जसे स्वप्नाचे पदार्थे किंवा नभाच 
ठायीं नीळता रज्जुसप हे सत्य नाहींत, परंतु मिथ्या प्रतीत होतात, तस ज- 
न्मादि जगत्‌ सत्य नसून मिथ्याच प्रतीत होतं. ॥ तत्त्वर्रिरू ॥ 

॥ मू. ओ. ॥ 
जर मिथ्या सर्प रज्जूचे ठायीं जसा ॥ सांगता हा भव आत्म्याचे 
ठायीं तसा ॥ 

तरी रञ्जूचे ठायी सपे भासे कसा ॥हा संशय सहसा निरसावा ।।५९॥ 

टीका.--जसा रज्जूचे ठायीं मिथ्या सपे आहे तसेच आत्म्याचे ठायी 
भवदु:ख मिथ्या आहे तर दृष्ंतज्ञानाबांचून द्राष्टांतज्ञान होत नाहीं. या . 
कारणास्तव रज्जूचे ठायीं सपाचे भान कसें होते असा शिप्य प्रभ 
कारेतो. 


ती विचारसागर, 


॥मू.ओ.॥.. . & 
असतृख्याति वा आत्मख्याते । आ  आख्याति.॥ 
भ्नमस्थानीं चार मते ऐकिजती । काण मानूँनाब्रती तं सांगा ६०) 

टीकाः--रज्जूचे ठायीं सप आणि शिंर्पाचे. ठायीं रुपे इत्यादिक जो भ्रम 
आहे त्याविषयीं चार मते श्रुत आहेत. शून्यवादी असत्र्याति म्हणतात. 
क्षणिकविज्ञानवादी आत्मख्याति म्हणतात. न्याय आणि वैशेषिक . अन्यथा- 
ख्याति म्हणतात. सांख्य आणि प्रभाकर आख्याति ह्मणतात. त्यामध्ये शू- 
न्यवाद्यांचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा रज्जूचे ठायीं सपे अत्यंत असत्‌ 
आहे तसाच अन्य़ स्थांनींही अत्यंत असत्‌. आहे. अश्ली अत्यंत असत्‌. सपी- 
ची रज्जूचे ठायीं प्रतीति होते त्यांचे नाम . असत्ख्याति म्हणतात. . अत्यंत 
असत्‌ सपाची ख्याति म्हणजे भान आगि कथन ठी असतूख्याति म्हणावी. 
आतां विज्ञानवाद्यांचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा रज्जूचे ठायीं तसा अ. . 
न्यत्र स्थानीं वुद्धीहून कोठेंच सप नाहीं. सर्व पदार्थ वुद्धीहन भिन्न नाहींत. 
किंतु सर्वे पदार्थाचे आकार बुद्धे धरिते. ती बुद्धे क्षणिक ्वज्ञानरूप आहे. 
क्षणामध्ये नाश व क्षणामध्ये उत्पन्न होते. ते विज्ञानच सपेरूपॅकरून प्रतीत 
होतें. याचे नाम आत्मख्याति म्हणतात, आत्मा ह्मणजे क्षाणिक 
द्वे तिचे सरपरूपंकरून ख्याति ह्मणजे भान 
म्हणावी. आतां नैय्याथेक आणि वैशेषिकांचा हा अभिप्राय आहे कीं वारु- 
ळादिस्थानीं सत्यसर्पीचे दर्शन आणि नेत्रदोष या उभय बलंकरून सन्मुख 
सपे प्रतीत होतो. यद्यपि सत्यसपे आणि नेत्र यांमध्ये भिंत्यादिक अंतराय 
आहेत, तथापि दोषसहित नेत्रेंकरून, अंतर्‌य असतांही सपेदर्शन घडते. 
याविषयीं शका होते की दोषेंकरून सामर्थ्य क्षीण होत व्राद्रे होत नाही. जसे 
जठरागरीचें पाचनसामर्थ़् कफवातपित्तदोपेकरून क्षीण होते, तसंच नेत्राचेही 
तिमिरादिदोपेकरून सामर्थ्य क्षीण झालें पाहिजे. आणि सर्द ठोकांस दोषर- 
हित नेलेकरून पडद्यांतीळ वस्तूचे प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं. तुमच्या मते 
तर दोषयुक्त नेत्रेकरून वारुळादिस्थित सर्पाचे ज्ञान होते. तस्मात्‌ दोषयुक्त 
नण्याविषयीं दृष्टांत नाहीं. यास 


विज्ञानरूप बु- 
आणि कथन ती आत्मख्याति 


नेताचे सामर्थ्य अधिक आहे. परंतु असे म 


तरंग चोथा. ६५ 


उत्तर कीं जसा कोणाशी पित्त दोषेकरून असता रोग उत्पन्न होतो कीं चतुरयुण 
भोजन केळ तरी तृप्ति होत नाहीं. जसें पित्त दोषेकरून जठरार्झाचे ठायीं पाच- 
नसामर्थ्य वृद्धिंगत होतं, तसेच नेत्राचे ठायीं तिमिरादि दोषेकरून पडद्यांतील 
स्थित सर्पाचं प्रत्यक्ष करण्याचे सामथ्ये वृद्धिंगत होते. .या प्रकारकरून वारु- 
ळादिस्थानीं स्थित जो सपे त्याचें अन्यथा म्हणजे अन्यप्रकारेकरून सन्मुख 
रज्जूचे ठायीं ख्याति म्हणजे भान आणि कथन ती अन्यथाष्याति म्हणावी. 
आणि चिंतामणिकराचे हे मत आहे कीं जर दोषसहित नेन्नेकरून वारुळादि 
स्थित संपाचे ज्ञान होतं, तर मध्येतरीं अन्यपदाथीचेही ज्ञान झाले पाहिजे. 
यास्तव पडद्यामध्ये स्थित वस्तूचे नेत्रेकरून ज्ञान होत नाहीं. किंतु दोषस- 
हित नेत्रेकरून रज्जचे भान न होतां सपेरूपकरून भान होते. म्हणून रज्ज- 
चेच अन्यथा म्हणजे सपरूपंकरून भान आणि कथन ती अन्यथार्ञयाति 
म्हणावी. आतां आख्यातिवादी सांरव्यादिक यांचा हा अभिप्राय आहे की 
जर असताची प्रतीति होते, तर वध्यापुत्र आणि शशशागादिकांची प्रतीति 
झाली पाहिजे, म्हणून असत्‌ख्याति असंगत आहे. आणि क्षणिक विज्ञाना- 
चांही सपीदि आकार होतो तो क्षणमात्र आहे, म्हणून त्याची बहुतकाल स्थिर 
प्रतीति न झाली पाहिजे, म्हणून आत्मख्यातिही असंगत आहे आणि अन्य 
थाख्यांतीची प्रथम रीति तर चिंतामणिमतकरून दू[षेत आहे. तसी चिताम- 
णीचीही अन्यथाख्याति ती युक्तीकरून असंगत आहे. कां म्हणाल तर ज्ञेया- 
नुसार ज्ञान होते. ज्ञेय रज्जू आणि सपेज्ञान हे बोलणे अत्यंत विरुद्ध आहे, 
या कारणास्तव ही रीति मानणे योग्य आहे कां जेव्हां रज्जूचे ठायीं सपेत्रम' 
होतो, तेव्हां रज्जूशीं आपल्या वृत्तिद्रारा नेत्राचा संबंध होऊन रज्जूंचे इद्‌रूपे- 
करून सामान्य ज्ञान होते. आणि सपांची स्मति होते; म्हणूनच हा सपे आहे 
यांत द्विविध ज्ञान आहे; कीं हा अंश तर रज्जूचे सामान्य प्रत्यक्ष ज्ञान आहे. 
आणि सपे आहि हें सर्पाचें स्सृतिरूप ज्ञान आहे. या प्रकारकरून हा सप आहे 
हे द्विविध ज्ञान आहे. परंतु प्रमात्याचे ठायी भयादि दोष आगि प्रमाणांचे ठायीं 
तिमिरादि दोष आहेत, त्या बळंकरून पुरुषांना असा विवेक होत नाहीं 
आम्हांस द्विविध ज्ञान झालं. यद्यपि हा अंश रज्जूचा हे सामान्य ज्ञान यथाथ 
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आणि पूर्व दृष्ट सप त्याचें स्मृतिज्ञान यथाथ आहे, म्हणून हे द्रिविध ज्ञान 
आहे; त्यामध्ये रज्जूचे सामान्य प्रत्यक्ष जञान आणि जे संपज्ञान तं स्मृतिज्ञान 
आहे हा विवेक होत नाहीं. या अविवेकासच सांख्य प्रभाकर अम म्हणतात. 
या रीतीकरूनच सवे भ्रमस्थलीं जाणावे. . या प्रकारेकरून रज्वादिकाचे ठोयी 
जेव्हां सर्पोदि भ्रम होतो तेव्हां त्याविषयीं चार मते ऐकिलीं आहेत, त्यांमध्ये 
उत्तम जे मत असेल ते सांगा; तेच मी मानीन. ॥ श्रीगुरुरु० ॥ 
| ॥ मू. ओ. ॥ 
अनिवेचनीयख्याति जाण ॥ पांचवी अन्य असे यांहून ॥ 
चारी मते युक्तिदीन म्हणून | हीच तूं जाण भ्रमस्थानी , ६१ ॥ 
. टीकाः-हे शिष्य; त्या चार ख्यातींहून अन्य भ्रमस्थानीं अनिपेचनीय 
ख्याति पांचवी आहे ती तू जाण. आणि असत्र्याति आत्मख्याति अन्यथाख्याति 
आख्याति ह्या चार युक्तेहीन आहेत. जसे उत्तरोत्तर मतनिरूपणाचे ठायी 
तिन्ही मतं असंगत बोललीं, तसेंच आख्यातिमत असंगत आहे. त्यांचे कारण 
सांगर्ता. हा सपे आहे या ज्ञानामध्ये हा जो प्रथम अंश तो रज्जूचे सामान्य 
ज्ञान प्रत्यक्ष आणि सर्प आहे एवढा अंश पूर्व दृष्ट सर्पाचे ज्ञान आहे. हे आ- 
ख्यातिवाद्यार्चे मत आहे. त्यांत पूर्व दृष्ट सपाचे स्मरणही मानतो, 
सन्मुख रज्जूचे ठायीं सर्पज्ञानही मानतो, असे असतां सन्मुख रज्जू पाहून 
भय होऊन पळतो. ते भय आणि पळणे न झाळें पाहिजे. या कारणास्तव 
सन्मुख रज्मूचे ठायींच सर्पाची प्रतीति होते. न पूरयदृष्ट सर्पीची 
स्मराते. अथवा रज्जूरचे विशेषरूपंकरून यथाथ ज्ञान झाल्यानंतर असा बोध 
होतो कीं मजला रज्जूचे ठायीं सर्पाची प्रतीति मिथ्या झाली होती. या बोधे- 
करूनही रज्जूचे ठायीं सरपप्रतीति होते, न पूर्वदृष्टस्पस्मृति. आणि हा सप 
आहे या स्थानीं एकच ज्ञान प्रतीत होते, दोन नाहीत. कारण कीं एककालीं 
अंत:करणेकरून स्मृतिरूप आणि प्रत्यक्षरूप द्रिविध ज्ञान संभवत नाही. या 
कारणास्तव आख्यातिमत अत्यंत असंगत आहे. या चार मतांचे प्रतिपादन 
आणि खंडण विवरणादिग्रथांचेठायीं विस्तारंकरून लिहिलं आहे प्रतिपादना- 
ची आणि खंडणाची युक्ति कठीण आहे, या कारणास्तव जिज्ञासूळा संक्षेपॅक- 


आणि 
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रून रीति कळावी म्हणून आक्षीं विस्तार लिहिला नाहीं. आतां. आनेक्चर्नाय 
ख्यातीची रीति सांगतो. जेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति नेत्रादिद्वारा निघून विष- 
याकार होते; तेव्हां विषयाचा आवरणभंग होऊन त्याची प्रतीति होते; त्यास 
प्रकाशही साह्य असतो, प्रकाशावांचून पदाथीची प्रतीति होत नाहीं, आणि 
जेव्हां रज्जूचे ठायीं. सपअम होतो, तेव्हां अंतःकरणाची वात्ति नेत्रद्ठारा निघू- 
न रज्जूशीं तिचा संबंध होत असतांही तिमिरादिदोषप्रतिबंधेकरून रज्वाकार 
वृत्तीचे स्वरूप होत नाहीं, म्हणून रज्जूचा आवरणभंग होत नाहीं. या प्र 
कारंकरून आवरणभंगानिमित्त वृत्तीचा संबंध होत असतांही जेव्हां रज्जूचा 
आवरणभंग होत नाहीं, तेव्हां रज्जुउपाहितचेतन्यास्थत जी अविद्या तिचे 
ठायीं क्षोभ होऊन ती अविद्या सर्पाकारंकरून परिणाम पावते. तो अविद्याका- 
ये संपे जर सत्‌ म्हणावा तर रज्जुज्ञानंकरून त्याचा वाध न व्हावा आणि बाध 
होतो म्हणून सत्‌ नाहीं; आणि जर असत्‌ म्हणावा तर वंध्यापुत्राचे, परी 
प्रतीत न व्हावा. आणि प्रतीत होतो म्हणून असत्‌हि नाही. क्रिंतु सतासताहू- 
न विलक्षण अनिवेचर्नाय आहे. शुक्त्यादिकाचे ठायी. रजतांदि याप्रमाणच 'अ- 
निवेचनीय उत्पन्न होतात. ही अनिवेचनीयख्यांति म्हणजे प्रतीति आणि कथन 
ती अनिर्वचनीय ख्याति ह्मणावी. जसा सप अविंद्येचा पारणाम आहे, तशी 
.त्याची ज्ञानरूप वृत्तिही अविद्येचाच पारैणाम आहे, अंतःकरणाचा नाहीं. कां 
म्हणाळ तर जसा रज्जुज्ञानंकरून सर्पाचा बाध होतो. तसा त्याचे ज्ञानाचाही 
बाध होतो. जर अंतःकरणाचे ज्ञान असते तर. बाध न झाला पाहिजे. या 
कारणास्तवच ज्ञानही सर्पांचे परी अविद्याका्य सतासताहून विलक्षण अनिर्वे- 
चनीय आहे. परंतु रज्जुउपहित चैतन्याचेठायीं स्थित तमोगुणप्रधान अविद्यां- 
शाचा परिणाम सपे आहे आणि साक्षीचितन्यास्थित अविद्येच्या सत्वगुणाचा 
पारणाम वृत्तिज्ञान आहे. ज्या कालीं रज्जुचतन्याश्रित अविद्येचा सपाकार प- 
रिणाम होतो त्याचकालीं साक्षी आश्रित अविदेचा ज्ञानाकार पारणाम होतो. 
कां ह्मणाळ तर रज्जुचेतन्याश्रेत आर्वथेचे ठायी क्षोभाचे जे निमित्त त्या नि- 
मित्तकरूनच साक्षीआश्रित अविद्यचे ठायीं. क्षोभ होतो; य! कारणास्तव अम- 
स्थळीं सर्पादिक विषय व त्यांचे ज्ञान युगपत्‌ उत्पन्न होतात आणि रज्वादि 
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अधिष्ठानज्ञानंकरून युगपत्‌ लीन होतात. या प्रकारेकरून सर्पीदिभ्रमाचेठायीं 
बाह्य अविद्यांश सपोदिविषयांचा उपादान कारण आहे आणि अंतरीं साक्षीचै- 
तन्याश्रित अविद्यांश सपादिज्ञानरूपवृत्तीचा उपादान काण आ)? ; आणि 
स्वम्ताचे ठायी तर साक्षीआश्रित अविद्येचाच तमोगुणांश विषयरूपंकरून प- 
रिणाम पावतो आणि त्याच अविद्येचा सत्वगुणांश ज्ञानरूपॅकरून. परिणाम 
पावतो; यास्तव स्वमञाचे ठायीं अंतर जी अविद्या तीच विषयाचे व ज्ञानाचं 
उपादान कारण आहे. या कारणास्तव बाह्य रज्जुसपोदिक आणि अंतर स्वम्नप- 
दार्थ हे साक्षिभास्य म्हणावे. साक्षिभास्य म्हणजे अविद्यावृत्तिद्रारा साक्षी ज्याचें 
प्रकाशन.करतो ते साक्षिभास्थ म्हणावे. रज्वादिकाचे ठायी अनिवेचनीय 
सपोदिक आणि त्यांचें ज्ञान तो अम ह्णावा आणि अध्यासही म्हणावा. तो 
अम अविद्येचो परिणाम आणि चेतन्याचा विवर्त आहे. उपादानाच्या समा- 
नस्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप तो परिणाम म्हणावा आणि अधिष्ठानाहून 


'विपरीतस्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप तो विवर्व हृणावा. याचा अर्थ सांग- 


ता. उपादानकारण जी अविद्या ती अनिर्वचनीय आहे; तसेच रज्जूचे ठायीं 
सर्प व त्याचें जान आनिर्वचनीय आहे; म्हणून रज्जूसप व त्याचे ज्ञान अवि- 

थेच्या समानस्वभाववान्‌ आणि अन्यथा म्हणजे आधथेहून अन्य प्रकार सो 
अविद्यापरिणाम म्हणावा आणि रज्जुअवच्छिन्न अधिष्ठानचेतन्य सतूस्वरूप. 
आहे, सर्प व त्याचे ज्ञान सताहून विलक्षण 


आहे, यास्तव रज्जुसपे आणि 
त्याचें ज्ञान अधिष्ठानचैतन्याहून विपरीत स्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप 
म्हणजे चेतन्याहून अन्य प्रकार तो चैतन्याचा विवते म्हणावा. आतां मिथ्या- 
सर्पाचें अधिष्ठान रज्जुउपहित चैतन्य आहे. रज्जु नाही. कारण कीं सपेवत्‌ 
रज्जु ही कल्पित आहे. काल्पित वस्तु अन्य कश्पिताचे अधिष्ठान होत नाही. 
म्हणून रज्जुउपाहत चेतन्यच अधिष्ठान आहे. रज्जु नाहीं. आगि जर रज्जु- 
बिशिष्टाशीं अविष्ठान म्हणावे तर रज्जु व चैतन्य दोघें अधिष्ठान होतील. 
- त्यामध्ये रज्जुभागाचे ठायीं अधिष्ठानपणा बाधित आहे. म्हणून ज्जु 
चेतन्यच अधिष्ठान आहे. रज्जुविशिष्ट चेतन्य नाहीं. तसें पा ळा तीत 
साक्षिचितन्य आहे. या प्रकारेकरून अमस्थानीं विषयाचे व ज्ञानाचे अधिष्ठान 
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उपाविभेदेंकरून भिन्नभिन्न आहे, एक नाहीं. आणि विशेषरूपकरून जे 
रज्जूचें अज्ञान अविद्येचे ठायीं क्षोभद्वारा सपोत्पात्ति व ज्ञानोत्पत्तीविषयीं जसे 
कारण आहे, तसंच रज्जूचं ज्ञानही सपे व सपज्ञानाच्या निवृत्तीविषयीं कारण 
आहे. याविषयीं कोणी शंका करतील कीं रज्जुज्ञानंकरून सर्पाची निवृत्ति 
घडत नाहीं. कां म्हणाळ तर मिथ्या वस्तूचे ज॑ अधिष्ठान त्या अधिष्ठानज्ञाने- 
करून मिथ्यावस्तूची निवृत्ति होते, हा अद्वेत सिद्धांत आहे. आणि मिथ्या 
सर्पाचें अधिष्ठान रज्जुउपाहैतचेतन्य आहे, रज्जु नाहीं. यास्तव रज्जुज्ञाने- 
करून सर्पाची निवृत्ति घडत नाहीं. या शंकेचे समाधान सांगतो. रज्वादि 
जड पदाथीचे अंतःकारणवृत्तिरूप ज्ञान होतें, त्या ठायीं आवरणभंग वृत्तीचे 
प्रयोजन आहे. त॑ आवरण अज्ञानाची शक्ति आहे, म्हणून आवरण जंडाचें 
आश्रित नाहीं, किंतु जड अधिष्ठान जे चेतन्य तदाश्रेत आहे. म्हणून रज्वा- 
कार अंतःकरणवृत्तीकरून रज्जुअवच्छित्न्चतन्याचाही आवरणभंग होतो. 
त्या वृत्तीमध्ये जो चिदाभास तेणेंकरून रज्जूचा प्रकाश होतो, आणि चेतन्य- 
भाग स्वयंप्रकाश आहे म्हणून तेथे आभासाचा उपयोग नाहीं , ही प्रक्रिया 
पुढें प्रतिपादन करूं. या प्रकारंकरून चिदाभाससहित अंत:करणवृत्तिरूप 
ज्ञानाचे ठायीं जो वृत्यंश॒ तो चैतन्याचे ठायीं आवरणभंगरूप फळ आहे, 
आणि आभास अंश रज्जूचं प्रकाशनरूप फल आहे, म्हणून आभाससहित 
वृत्तिज्ञानाचा केवळ जंडरज्जूंच विषंय नाहीं, किंतु अधिष्ठानचेतन्यसहित 
रज्जु विषय आहे, म्हणूनच सिद्धांतग्रेथामध्ये लिहिळें आहे कीं अंतःकरणज- 
न्य सर्वे वृत्तिज्ञान ब्रह्मासच विषय करतं. या प्रकारे रज्जुज्ञानाने निरावरण 
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होऊन सपांधिष्ठान रज्जुअर्वाच्छनचतन्याचही निजप्रकाशकरून भान होते. 
या कारणास्तव रज्जूचे ज ज्ञान तेच सर्पाधिष्ठानाचें ज्ञान आहे. म्हणून सर्पे- 
निवृत्ति संभवते. आणीक शंका करतो कीं यद्यापे रज्जुज्ञानंकरून स्पेनिवृत्ति 
संभवते, तथापि सपेज्ञानाची निवृत्ति संभवत नाहीं, कारण कीं सपौधिष्ठान 
रज्जुअवच्छिन्नचेतन्य आहे, आणि सपज्ञानाधिष्ठान साक्षीचितन्य आहे, आणि 
रज्जुज्ञानंकरून तर रज्जुअवीच्छन्नचेतन्यानेंच भान होतें, साक्षीचेतन्याचें 
नाहीं. म्हणून रज्जुज्ञान झालें असतां सपज्ञानाधिष्ठान साक्षीचेतन्य अज्ञात 
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आहे, आणि अज्ञात अधिष्ठानाचे ठायीं कल्पाची निवृत्ति संभवत नाही; 
किंतु ज्ञात अविष्ठानाचे ठायीं कल्पिताची निवृत्ति होते. याप्रकारे रज्जुज्ञा- 
नंकरून सरपज्ञानाची . निवृत्ति.संभवत नाहीं. याचे समाधान सांगतो. . ज्ञान 
विषयांधीन आहे, म्हणून विषय जो सपे त्याची निवृत्ति होतांच विषया-. 
भावेंकरून सपेज्ञानाची आपेआप. निवृत्ति होते. आणि जर असे. म्हणेल की 
कल्पिताची निवृत्ति अधिष्ठानज्ञानावांचून होत नाहीं आणि साक्षचितन्याचेठायी 
सर्पोचे ज्ञान कल्पित आहे म्हणून साक्षिचितन्याचे ज्ञानावांचून सरपज्ञानाची 
निवृत्ते घडत नाहीं. याचे समाधान सांगतां. निवाति दोन प्रकारची आहे. एक 
अत्यंतनिवृत्ते आणि कारणाचे ठायीं कायाचा ल्य ती दुसरी निवात्ते म्हणावी. 
आतां अत्यंत निवृत्तीचे स्वरूप सांगता. कारणसहित कायीची जी निवृत्ति ती 
अत्यंत निवृत्ति म्हणावी. सर्व कापत वस्तूचे कारण अंधिष्ठानाश्रेत से अज्ञान 
त्या अज्ञानासहित कायाची अत्येत निवृत्ति अधिष्ठानज्ञानेकरून होते. आतां 
. कारणाचे ठाय़ीं कार्यल्यरूप निवृत्ति ती.तर अधिष्ठानज्ञानावांचूनही होते. 

जसा सुपुर्सीचे ठायीं आणि प्रल्याचे ठायी से पदार्थाचा लय अज्ञानामध्ये 
भधेष्ठानज्ञानावांचून होतो. त्या काठी सवे पदार्थल्याविषयी निमित्त जे. भोग 
देणारे कर्म त्याचा अभाव आहि. तसाच अधिष्ठानसाक्षीचे ज्ञानावांचूनही सर्प 
ज्ञानाचा ल्य होतो. कारण कीं सर्पज्ञानाचा जो विषय सपे त्याचा जो अभाव तो 
ज्ञानाचे ल्याविषयीं निमित्त अहि. या प्रकारे सपाची निवृत्त रज्जुज्ञानंकरून होते 
आणि सर्पेज्ञानाचा जो विषय सप त्याच्या अभावेंकरून सपज्ञानाचा ल्य 
होतो अथवा सर्प आणि त्याचें ज्ञान या दोघांची निवृत्त रज्जुज्ञानंकरूनच 
होते. कारण कीं जेव्हां रज्जूचे प्रत्यक्षज्ञान होतें, तेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति 
नेत्रद्वारा निघून रज्जुदेशाचेठायीं प्राप्त होते आणि रज्जुसमान वृत्तीचा आकार 
होतो. म्हणून रज्जूचे प्रत्यक्षज्ञानकाली वृत्तिउपारितचेतन्य आणि रज्जुउपहित 
चेतन्ये एक होतात. त्यांचा भेद राहात नाहीं, याशी हा हेतु आहे 
कौ चेतन्याचा स्वरूपंकरून तर कोठेच भेद नाही, किंतु उपाधिभदकरून चेत- 
न्याचा भेद आहे. वृत्तिउपहितजेतन्याची आणि रज्जुउपहितचेतन्याची भेदक 
उपाधि वृत्ति ब्र रज्जु झाहे. ती.वृत्ति आणि रज्जु भिज्ञ भिज्ञ देशाचे ठायी 
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स्थित असतां उपाधिवान्‌ चतन्याचा भेद होतो आणि दोन्ही उपाधी एक दे- 
शाचे ठायीं स्थित होत्साता उपहितचेतन्याचा भेद घडत नाहीं. हा प्रसंग वे- 
दांतपारेभाषादिग्रंथाचे ठायीं लिहिला आहे. भिन्न देशाचे ठायीं स्थित उपाधि- 
करूनच उपहितचेतन्याचा भेद आहे. एक देशाचे ठायीं जेव्हां दोन्ही उपा- 
धि स्थित होतात तेव्हां दोन्ही उपहितचेतन्ये एकच होतात. या प्रकारें र- 
ज्जूचे परत्यक्षज्ञानकाठीं रज्जुउपहितचेतन्य आणि वृत्तिउपहितचैतन्य एक 
आहे; म्हणून जे साक्षिचितन्य तेच वृत्तिउपहितचेतन्य आहे. कारण कीं अंत:- 
करणव वृत्ति तत्स्थित आभास या सर्वास प्रकाशक चैतन्य मात्र तो साक्षी ह- 
णावा. या प्रकारेकरून रज्जुज्ञानकालीं साक्षिचितन्य आणि रज्जुउपहितचेतन्या- 
चा अभेद होतो, आणि रज्जुउपाहितचेतन्याचे रज्जुज्ञानेंकरून भान होते, 
आणि रज्जुउपहितचेतन्याशीं अभिन्न जो साक्षी त्याचें रज्जुज्ञानंकरून भान 
होतं. या प्रकारंकरून रज्जुज्ञानसमयीं अधिष्ठानसाक्षीचें भान होण्यासव. क- 
ल्पित सपज्ञानाची निवृत्ति संभवते किंवा. कूटस्थदीपाचे ठायीं विद्यारण्य स्वा- 
मीन प्रक्रिया वर्णिडी आहे कीं आभाससहित अंतःकरणाची वृत्ति इंद्रियद्वारा 
निघून घटादिविषयास प्रकाशित आणि घटादिक विषय व आभाससहित वृत्ति- 
रूप विषयाचे ज्ञान व आभाससहित अंत:करणरूप ज्ञाता या तिघांना. साक्षी 
प्रकाशित आहि. याचा स्पष्ट अथे सांगता. हा घट आहे, या वाक्यांत आभा- 
ससहित वृत्तीकरून घट मात्र प्रकाशित होतो आणि म्यां घट जाणला या 
वाक्यांत मी शब्दाचा अथे ज्ञाता वज्ञेय घट व त्याचे ज्ञान या . त्रिपुटींच 
साक्षी प्रकाशन करतो. या प्रकारंकरून सवे तरिपुटीचा प्रकाशक साक्षी आहे 
साक्षी आपण अज्ञात असता तर त्रिपुटीचं ज्ञान साक्षीने होणे नाहीं. यास्तव 
सर्व त्रिपुटीचे ज्ञानकालीं साक्षीचे ज्ञान आवश्‍्य आहे. त्या साक्षिज्ञानंकरून 
सपज्ञानाची निवृत्ति संभवते. या पूर्वरीतीकरून सर्प आणि त्याच्या ज्ञानाचे अधि- 
छान भिन्न भिन्न कथिले. परंतु या पक्षाविषयीं शंकासमाधानरूप विवाद बहुत 
आहेत म्हणून सपे व त्याच्या ज्ञानाचे अधिष्ठान एकच आहे हा पक्ष सांगतो. 
ननु बाह्य जं रज्जुचेतन्य ते सपे व त्याच्या ज्ञानाचे अधिष्ठान क्षणावे तर हं 
. घडत नाहीं, कारण को जितके ज्ञान होते तितके प्रमात्याचे अथवा साक्षीच 
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आश्रित होते. म्हणून वाद्य रज्जुचैतन्याश्रित ज्ञान घडत नाहीं. तसे सप व 
त्याच्या ज्ञानाचे अधिष्ठान जर अंतःकरणोपहित साक्षिचेतन्य हणावे तर श- 
रीरामध्ये अंत:करणदेशाचे ठायी सपीची प्रतीति असावी. रज्जुदेशाचे ठायी 
सपप्रतीति न व्हावी. आणि अंतरी उत्पन्न जी सपप्रतीति ती बाहेर मायाबटे- 
करून मानिळी असतां आत्मख्यातिमत सिद्ध होईल. म्हणून रज्जुउपहितचत- 
न्य सपज्ञानांचे अधिष्ठान घडत नाहीं. तसेंच अंतःकरणउपहितचेतन्य सर्पाचे 
अधिष्ठान घडत नाहीं. या प्रकारेंकरून सर्पाचें व सर्पज्ञानाचे अधिष्ठान एक 
आहे हें प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. यास सिद्धांती उत्तर देतो. रज्जूच स- 
मीप प्राप्त अंतःकरणाची जी इदमाकारवृत्ति तिजमध्ये चेतन्याश्रित जी अवि- 
द्या ती सर्पाकारें व ज्ञानाकारॅकरून परिणाम पावते. त्यांत वृत्तिउपहितचेतन्या- 
चे ठायीं स्थित अविद्येचा तमोगुंगांश सपाचे उपादन कारण आहे आणि स- 
त्वगुणांश सपज्ञानाचे उपादन कारण आहि. या प्रकारंकरून सपे आणि त्याच्या 
ज्ञानाचं वृत्तिउपहितचेतन्य अधिष्ठान आहे. वृत्ति रज्जुदेशाचे ठायीं बाहेर 
गेली ह्मणून वृत्तिउपहित्चेतन्यंही बाहेर आहे. याकरितां सपीचा आश्रय आहे. 
जितक अंत:करण!चे स्वरूप तितर्के साक्षीचे स्वरूप आहे. शरीरामध्ये स्थित . 
अंतःकरण तंच वृत्तिस्वरूप परिणामास प्राप्त होते. ह्मणून वृत्तिउपटितचेतन्य 
साक्षी आहे. याकरतां ज्ञानाचा आश्रय घडतो. आणि जेव्हां रज्जुसाक्षात्कार 
होता तेव्हां रज्जुचैतन्य आणि वृत्तिचेतन्ये एक होतात, ह्मणून रज्जुज्ञांने- 
करून सपाची व त्याचे ज्ञानाची निवृत्ति घडते. जव्हां एक रज्जूचे ठायीं दह! 
पुरुषांना सर्प किंवा दंड माळा प्रथ्वीची रेषा जलधारा भिन्नभिन्न प्रतीत हो- 
तात, अथवा सवीनाही सपेच प्रतीत होतो, तेव्हां ज्या पुरुषास रज्जुसाक्षा- 
त्कार होतो त्या कालीं त्याच्या वृत्त्ितन्याचे ठायीं कल्पित अध्यासाची नि- 
वृत्ति होते आगि ज्यास रज्जुज्ञान होत नाहीं त्याच्या अध्यासाची निवृत्ति 
होत नाही. ह्मणून वृत्युपद्ितचेतन्यच क्पिताचे अधिष्ठान आहे. रज्वादिउप- 
रितचैतन्य नाहीं. जर रज्जुउपहितचेतन्याशी सपदंडादिकांचें अधिष्ठान मानावे 
तर दहा पुरुषांना प्रतीत होतात जे दहा पदा्थे ते सवे एकेकाशीं प्रतीत 
झाले पाहिजेत. आणि आमच्या रीतीकरून तर ज्याचे वृत्तीमध्ये जो काल्पित 
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पदार्थ आहे तोच त्याशी प्रतीत होतो, अन्य नाहीं. या प्रकारेंकरूंन बाह्यसंपी- 
दिक व त्याच्या ज्ञानाचे वृत्तिउपहितसाक्षी अधिष्ठान आहे. स्वममपदार्थाचे 
आणि स्याचे ज्ञानाचेहो अंत:करणउपाहेत साक्षीच अधिष्ठान आहे. एचं सता- 
सताहून विलक्षण अनिर्वे चनीय जो अविद्येचा परिणाम अनिर्वचनीय सपीकिकि 
त्याची ख्य़ाति ह्मणजे प्रतीति आणि कथन ती अनिवेचनीय ख्याति ह्मणावी. 
॥ शिष्यउ० | 
॥ मू. आ, ॥ 
ही मिथ्या प्रतीति होत निरंतर | जियेमध्ये जगत्‌ अपार ॥ 
त्यास कोण तो आधार । कृपेनें उत्तर सांगा मज ॥ ६२ ॥| 
येस्पष्ट । श्रागुरुरु० | 
॥ मू. ओं. | 
तुझ्या निजख्पाज्ञानेंकरून । होत मिथ्या जगत भान ॥| 
त्याचा आधार तूं अधिप्ठान । रञ्जुसपे जाण जयपरी।।६२ 
टीका:--हे शिष्य, तुझ्या निजरूपकरून म्हणजे न्रत्मस्वरूपकरून न 
जाणणे जं अज्ञान तेणंकरून मिथ्या जगत्‌ प्रतीत होते. म्हणून जगताचा 
आधार आणि अधिष्ठान तूं आहेस. जसा रज्जुअज्ञानंकरून मिथ्या भुजंग 
प्रतीत होतो. तेथे मिथ्या भुजंगाचा आधार आणि अधिष्ठान रज्ज आहे 
यद्यपि मिथ्या सपीचें अधिष्ठान मख्य द्वितीय पक्षामध्ये वत्तिउपहितचेतन्य 
आहे आणि प्रथम पक्षामध्ये रज्जुउपाहितचेतन्य आहे. कोणत्याही पक्षामध्ये 
रज्जु अधिष्ठान नाहीं. तथापि प्रथम पक्षामध्ये चेतन्यांचे ठायी. अधिष्ठानपणार्च 
उपाधि रज्जु आहे म्हणून स्थूलदृष्टीकरून रज्जु अधिष्ठान बाळेळं. जसा 
. मिथ्या भुजंगाचे अधिष्ठान आणि आधार रज्जु आहे तसा मिथ्या जगताचं 
अधिष्ठान आणि आधार तूं आहिस. या स्थानीं हें रहस्य आहे कीं जशा 
रज्जूचीं दोन स्वरूपं आहे. एक सामान्य दुसरें व विशेष. इदं हे सामान्यरूप 
आणि रज्वादि हें विश्षष रूप म्हणावे. हा सर्प आहे या वाक्यांत मिथ्या 
सपोशीं अभिन्न होऊन आंतिकालीं प्रतीत होते ज इंदेरूप त सामान्यरूप 


म्हणावे, आणि ज्या स्वरूपाची आंतिकालीं प्रतीति होत नाहीं किंतु ज्याची 
4 ठ 
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प्रतीति झाली असतां भ्रांति निवृत होते ते रज्जूचे विशेषस्वरूंप म्हणावे. 
तशींच आत्म्याची दोन स्वरूपे आहेत. एक सामान्य, दुसरं विश्वेष, सत्रूप 
सामान्य आणि असंग कूटस्थ नित्यमुक्तादि विशेषरूप आहे. कारण कींस्थूल 
सूक्ष्मसंघात आहे, या वाक्यांत स्थूलसूक्ष्मसंघात भ्रांतिकालीं मिथ्या संघाताशीं 
अभिन्न होऊन सत्रूप प्रतीत होतं ह्मणून आत्म्याचे सत्स्वरूप सामान्य 
ह्मणावें आणि स्थूलसूक्ष्मसंघातश्रांतिकालीं आत्म्याचे असंग कूटस्थ नित्यमुक्त 
स्वरूप प्रतीत होत नाहीं. किंतु असंगादिस्वरूप आत्म्याची प्रतीति झाली 
असतां संघातभ्रांति निवृत्त होते. ह्मणून असंग कूटस्थतादिक विद्ेषरूप ह्मणावें. 
सवे भ्रांतीचे ठायीं सामान्यरूप आधार ह्मणावें आगि विशेषरूप अधिष्ठान 
हणावे, जसा सर्पीचा आश्रय जो रज्जु त्याचे सामान्य इदं स्वरूप सर्पाचा 
आधार आहि, आणि विशेष रज्जुस्वरूप अधिष्ठान आहे, तसा मिथ्या प्रपे- 
चाचा आश्रय आत्मा त्याचे सामान्य सत्स्वरूप प्रपंचाचा आधार आहे 
आणि असंगतादिक विशेषरूप अधिष्ठान आहे. या प्रकारेकरून आधार 
आणि अधिष्ठानाचा सवेज्ञनामक मुनीने किंचित्‌ भेद प्रतिपादन केला आहे 

॥ ल़िष्यउ० ॥ 

॥ मू. ओ. | 

हे भगवन मिथ्या सवे हे जगत्‌ । याचा द्रष्टा कोण सांगा निश्चित । 
अधिष्ठान आधार ता सत्य । त्याशी दष्टत्व न घडेची ॥ ६४॥ 

टीकाः-र्‍ जगताचा आधार आणि अधिष्ठान आत्मा आहे ह्मणून जगता 
चा द्रष्टा आत्म्याहून भिन्न बोलिला पाहिजे. जसा सपीचा आधार अधिष्ठान 
जो रज्जु त्याहून भिन्न सपाचा द्रष्टा आहे. ॥ श्रीगुरुड? ॥ 


॥ मू. ओ. ॥ 
॥ मिथ्या वस्तु सवेत्र जगत्‌ । अधिष्टानीं आहे कल्पित | 
॥ ते अधिष्ठान द्रिविध होत । एक सचेत दुजे जड ॥ ६५ | 
॥ जेथे आहे जड वस्तु आयिष्ठान । तेथें द्रष्टा होत त्याहून भिन्न ॥ 
॥ जेयें होत आधार चैतन्य । तेथें दृष्टा अन्य न हाय प ॥ ६९ | 


तरंग चोथा. ञ्५ 


टीका!--जेथें जड अधिष्ठान असेल तेथे अधिष्ठानाहून भिन्न द्रष्टा होतो 
आणि जेथें चेतन्यच अधिष्ठान असेल तेथें अधिष्ठानच द्रष्टा होतो. भिन्न द्रष्टा 
होत. नाहीं. - 

॥मू, ओ.॥ . 

॥ मिथ्या स्वझाचें अधिष्ठान । साक्षी चैतन्य असे जाण । 
॥ तोच द्रष्टा होय पूर्ण । तसंच विवेचन जगताचं ॥ ६७ ॥ 
टीकाः----जसें स्वसताचं अधिष्ठान साक्षीचेतन्य आहे तोच स्वमाचा द्रष्टा 
आहे, तसा सवे जगताचा आत्माच अधिष्ठान आहे आणि तोच द्रष्टा आहे, ह. 
शंका आणि समाधान स्थूठदृष्टींने रज्जूशीं सर्पाधिष्ठान मानून काथेळं आणि 
सिद्धांताचे ठायीं तर सर्पाधिष्ठान साक्षीचेतन्य आहे तोच द्रष्टा आहे. यास्तव. 
सध कल्पिताचे जे अधिष्ठान तोच द्रष्टा आहे. याविषयीं शंकासमाधान करणे. 
घडत नाहीं. 

॥ मू. ओ. ॥ त 
यापरि मिथ्या संसारटुःख जाण । होत तुझेठायी भ्रम भान ॥ 
त्याची निशा तुझ मन । काय ह्मणून इच्छिते ॥६८॥ 
टीका--हे शिष्य, या प्रकोरेकरून तुझे ठायीं संसारदुःख मिथ्याच भ्रां- 

तीकरून प्रतीत होतें. त्याच्या निवृत्तीची इच्छा सिद्ध होत नाहीं. यास दृष्टांत 
सांगता. जसा बाजिगराने एकाच! शत्रु मैत्रेकरून दाखविला असतां त्यास 
मारण्याविषयीं तो पुरुष उद्योग करीत नाहीं, तसा मिथ्या जो संसार त्याच्या 
निवृत्तीची इच्छा घडत नाहीं.) शिष्य उ० ॥ 
॥ मू. ओ. ॥ 
यद्यापे दे मिथ्या सवे जगत्‌ । तथापि मी त्याचा नाश इच्छित ॥ 
भयानक स्वझ जया भासत । तो उपाय कारित नाजे जेणे ॥ ६९ ॥ 
यास्तव होय जगत्‌ ह्याने । तो उपाय सांगावा कृपा करूनी ॥ 
तुत्यांसमान आन न देखा जनीं । कणे फुकूनी वंचक असती ॥७०॥ 
टीका!--हे भगवन्‌ आपण बोलिळेत कीं अ जगत्‌ तुझे ठायीं मिथ्यारू- 
पंकरून आहे. परमार्थकरून नाहीं, त यरथापे सत्य आहे तथापि हे भगवन्‌ ते 
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मिथ्यारूपंकरूनं असतांही ज्या. उपायकरून माझे ठायीं भान होणार नोहीं 
असा उंपाय आपण सांगावा. आणीक म्हणाल कों, मिथ्याच्या निवृत्तीकारंणे 
साधनापेक्षा नको, हे बोलणें सत्यच आहे, परंतु हे भगवन्‌ ज्यास मिथ्याच 
पदाथ दुःखाशी हेतु असतो त्यास त्याची मिथ्या साधनकरून निवत्ति करणे 
योग्य आहे. जरस कोणाशी प्रतिदिनी भयानक स्वप्न होतात तीं मिथ्याच 
आहेत, परंतु तोही त्यांच्या निवृत्तीकारणे जपादिनानासाधनांचे अनुष्ठान करतो 
तसा हा संसार मिथ्याच आहे, परंतु जन्मादिदु:खहेतु मजला प्रतीत होतो, 
म्हणून संसाराची निवृत्ति मी इच्छिता, त्याविषयी आपण कृपा करून उपाय 
सांगावो 
श्रींगुरुरू' । ॥ मू, ओं. ॥ 
जं तुवां आह्यांस पुसले साधन । त्यांचें उत्तर 
निज हृदयीं पाहातां विचार करून । नराहे 
'अथेस्पष्ट 


र प्रथमच दिधले जाण| 
जाण जग दुःख ॥७१॥ 


॥ मू. ओ. ॥ 
निजआत्माज्ञानकरून ॥ जगदुःख प्रतीत होत जाण | 


स्वरूपबोथकरून निरसन । बोलती पूर्ण गुनी वेद ॥ ७२ ॥ 

जगत्‌ अरह्मी ना माझे ठायीं । आणि अहंब्रह्म हॅ ज्ञानही ॥ 

म्यां सांगितले तुज पाही । आने उपाय नाहीं याहून ॥ ७३ ॥ 

टीकाः--हे शिप्य, आपल्या आल्मस्वरूपाजञानेकरून जगत्रूंप दुःख 
प्रतीत होत. त्याचा आत्मज्ञानेंकरूनच नाश होतो ज्याच्या अज्ञानेंकरून जे 
ज प्रतीत होत, तं त्याच्या ज्ञानकरूनच 'नेवृत्त होतं. हा नियम आहे जसा 
रज्जु अज्ञानकरून सर्प प्रतीत होतो तो रज्जुज्ञानकरूनच नाश पावतो तंसा 
आत्मज्ञानकरूनच जंगताचा नाश होतो ते आत्मज्ञानही आह्लीं सांगितले 
आणि जगंत्‌ तर माझे ठायीं तिन्ही कालीं नाहा, कारण कीं मिथ्या आहे 
झणून मिथ्या वस्तु अधिष्ठानाची हान करीत नाहीं. जसी मृगजळानं ए्रथ्वी 
ओली करवत नाहां तस जगत्‌ प्रतीत होत्साताही मिथ्या आहे, कांहीं माझी 

करण्याविषयी समर्थ नाहीं, आणि मी स्वाद ब्रह्मस्वरूप आरडे असा 
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जो निश्चय त्याचें नाभ ज्ञान, तंच मोक्षाचे साधन आहे. अन्य कोणी साधन 
नाहीं, त॑ ज्ञान प्रथमच उपदेशिलें 
॥ प्र. आ. ॥ 
मंउपासनेकरून । नाहीं नासत जगतोपादान ॥ 
जसा गृहीं अंधकार असे जाण । तो प्रकाशावांचून न नाशेची ।॥।७४॥ 
टीका:---हे शिष्य, जगताचे उपादान ह्मणजे कारण जे अज्ञान त्याच्या 
नाशैकरूनच जगताचा आपेआपं नाश होतो, कारण कीं उपादानाचा नाश 
झाला असतां पश्चात्‌ कार्ये राहात नाहीं. त्या अज्ञानाचा नाश केवल ज्ञानेक: 
रूनच होतो, कर्म आणि उपासनेकरून नाश होत नाहीं. कारण कीं अज्ञानाचे 
विरोधि ज्ञान आहि, कमे उपासना विरोधि नाहींत. यास दृष्टांत सांगतो. जसी 
ग्रहगत अंधकाराची प्रकाशयावांचून अन्यउपारयकरून निवृत्ति होत नाहीं. तसी 
अंज्ञानांधकाराची ज्ञानप्रकाशेकरूनच निवति होते. अन्य कोणत्याही साधनार्ने 
निवृत्ति होत नाहीं 
॥ मू. आ. | 
हे शिष्य हाय जगताचे नाशन । हा उपदेक्ष बोलिला मी पूणे ॥ 
हृदयीं धरून यांत संशय कोण | तो विचारून मज सांग ॥ ७५ | 
अर्थ स्पष्ट ॥ शेष्यड० ॥ 
॥ मू.आओ. ॥ 
ज॑ कांही तुम्हीं बोलिले । तं सर्व निज हृदयीं जाणितलं ॥ 
जगत्कारण अज्ञान वार्णलं । नाशक जाणितले ज्ञान त्याचें ॥७६।। 
पुनः त्या ज्ञानाचे केळं वर्णन । जगं मिथ्या हेही कळलें पूर्ण ॥ 
खुखस्वरूप आत्मा प्रकाशमान | तुमच्या कृपंकरून जाणिला म्यां । ७७ 
आण तू ब्रह्मस्वरूप असें बोलिलेत | हे यथार्थ तात्पर्य मी नाहीं जाणत । 
मज आशका हांतसे यांत । जाव ब्रह्म भासत भिन्न जणं ॥ ७८ ॥ 
टीकाः--हे भंगवन्‌ आपण बोलिठेत कीं जगताचे कारण अज्ञान आहे, 
त्या अज्ञानाचा नाश व जगतूनिवात्ते ज्ञानकरूंनच होते, हे म्यां यथार्थ जाणिलं 
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आणि त्या ज्ञानाचे स्वरूप आपण बोलिले कीं जगत्‌ मिथ्या. आणि जीव 
आनंदस्वरूप आहे. तो ब्रह्माहून भिन्न नाहीं किंतु ब्रश़्रूप आहे अश्या निश्च- 
याचे नाम ज्ञान आहे. त्यामध्ये जगत्‌ मिथ्या आणि जीव आनंदस्वरूप 
आहे हे म्यां यथाथे जाणि. परंतु जीव ज्रह्म दोन्ही एक आहेत याचें तात्पर्य 
मा यथाथ जाणत नाहीं. कारण जीवत्रह्माचा भेद करणारी. आझ्यंका माझे 
हृदयीं स्फुरते. ती शंका सांगता. 
॥ मू. आ. ॥ 
मी'पापपुण्याचा कत्ता पूर्ण । सुखदुःखादि जन्ममरण ॥ 
मजञ बहु होतसे जगद्धान । हं नाशे अज्ञानतेज्ञानमी इच्छीं ॥ ७९॥ 
याहून जं विपरीत स्वरूप । त्यास ब्रह्म ह्मणती मुनी भूप ॥ 
परस्पर असतां विरुद्ध अमुप | निजहूदयीं एकरूप कसे जाणू ॥ ८० | 
टीकाः--हे भगवन्‌ मी पापपुण्याचा कत्ता आहे आणि त्याची जीं फळं 
जन्ममरणादि सुखदु:खे त्यांचा मी भोक्ता आहे आणि माझेठायी नानाप्रकारचे 
जगद्ठान होतं आणि तत्कारण ज॑ अज्ञान त्यास नेवृत्त करणारे जं ज्ञान त्याची 
मज इच्छा आहि; आणि ब्रह्माचे ठायीं पुण्यपाप व जन्ममरण सुखदु:खादि 
केश कांहीं नाहींत आणि त्यास ज्ञानेच्छाही नाहीं, यास्तव ब्रद्माच आणि माझ 
स्वरूप परस्पर विरुद्ध आहे, हणून दोघांची एकता घडत नाहीं. यद्यपि माझे- 
ठायींही जन्मादिक संसार परमार्थेकरून नाहीं तथापि मिथ्या जन्मादिक माक्ष 
ठायी आंतीकरून प्रतीत होतात आणि ब्रह्माचे ठायी नाहीं ह्मणून दोघांचे 
एकत्व घडत नाहीं. 


| ॥ मू. ओ. ॥ 
दुसरा संशय करावा श्रवण । जेणें जीवब्रह्मांचें न घडे एकपण | 
एका दृक्षीं असती पक्षी दोन । त्यांत एक जाण फळभोक्ता॥ ८१॥ 
दुजा शुद्धभकाश भे!गरहित । असंग असें वेद प्रतिपादित ॥ 
कर्मे उपासना बहु वर्णित । यास्तव जीवेशद्वेत राखिळे ॥ ८२ | 
टीका:--हे गुरो, मजला आणीक एक संशय आहे कीं जेणेकरून जीव- 
श्र्षणकतेचा निश्चय निवृत्त होतो. तो संशय मी आपणाम्रत सांगतो; आपण श्र. 


तरंग चौथा « ७९ 


वणं करून त्याचें निवारण करावे. वेदामध्ये म्यां असे पाहिलें आहे कीं एक 
बुद्धिरूप वृक्षाचेठायीं दोन पक्षी आहेत. ते दोन्ही समान आहेत. त्यांमध्ये 
एक कर्मफलभोक्ता आणि एक शुद्ध भोगरहित असंग आहे आणि कर्मफल- 
भोक्त्याशीं प्रकाशक आहि. येणकरून असं प्रतीत होते कीं एक कर्मफलभोक्ता 
जीव आहे आणि दुसरा परमात्मा आहे ह्मणून दोघांची एकता घडत नाहीं. 
आणि वेदामध्ये कर्म उपासना बहुत प्रकारची बोलली आहे ती जीव- 
ब्रह्म एकतेच्या ठायी निष्फळ होईल, कारण कीं जी आपण जीवन्रह्माची एक- 
ता ह्मणतां ती ब्रह्माचे ठायीं जीवस्वरूपाचा अंतभीव ह्मणतां अथवा जीवाचे 
ठायीं ब्रह्मस्वरूपाचा अंतभोव ह्मणतां ? जर ब्रह्माचे ठायीं जीवस्वरूपाचा अंत- 
भाव ह्मणाल तर जीवाशी ब्रह्मस्वरूप होण्यास्तव अधिकाऱ्याचा अभाव होईल 
ह्मणून कर्मोपातना निष्फळ होतील आणि जर जीवाचे ठायीं ब्रह्मस्वरूपाचा 
- अंतभोव ह्मणाल तर ब्रह्मास जीवरूप होण्यास्तव उपास्याचा अभाव होईल 
हणून उपासना निष्फळ होईल. आणि कर्मफल देणारा जो परमात्मा त्याचा 
अभाव होइल. या कारणास्तव कर्मही निष्फळ होईल. आणि मीमांसक ह्मण- 
तात कीं कर्मच ईश्वर आहे त्यापासूनच फल होतें, हे हणणे सम्यक्‌ नाही. 
कारण की कर्म जड आहे. त्यास फल देण्याचे सामथ्ये घडत नाहीं, यास्तव 
कमोचे फल ईश्वरच देतो. याप्रकारे करून परमात्म्याची आणि जीवाची 
एकता घडत नाहीं. ॥ श्रीगुरुरु० ॥ | 
॥ मू. ओ. ॥ 

ऐक शिष्या सांगता विचार ।॥ जेणें होय शंका परिहार ॥ 

खटाकाश जलाकाश प्रकार ॥ आणि मेघाकाश महाकाश 

प॥८३॥ 

एवं हे चार नभाचे भेद ॥ चेतन्याचेही जाण तथाविध ॥ 

एक कूटस्थ दुजा जीव प्रसिद्ध ॥ तिजा इंश चतुर्थ ब्रह्म 

जाणपां॥८४॥ | 

यांची स्वरूपं जाणश्ील यथार्थ तुझी शंका नासेल त्वारेत ॥। 

सांगतो यांचीं स्वरूपे तुजमत॥ ऐकतां नासत जन्मदुःख॥८५॥ 


डे विचारसागर. 


टीका:--हे शिष्य, तुझ्या शंकेचे निराकरण जेणेकरून होईल तो विचार 
मीं सांगता. जसे एक आकाशाचे ठायीं चार भेद आहेत, घटाकाश जलाकाश 
मेघाकाश महाकाश, तसेच चैतन्याचे चार भेद आहित, कूटस्थ जीव ईश्वर 
ब्र्म. हे शिष्य, यांचीं स्वरूपे तू यथाथ जाणशीळ, तर तूं आपल्या शंकेचे 
समाधान आपआप जाणशीळ. या कारणास्तव मी यांच्या स्वरूपाचे वणन 
करून सांगतो तूं ऐक. या श्रवणकरून संशयरहित ज्ञान होऊन जन्मादिक 
दुःखाचा नाश होईल. रि 
॥ अथ घटाकाशवणनं ॥ 
॥ मू..आ. ॥ 
जलपूरित घटाशीं निश्चित ॥ जितका अवकाश नभ देत ॥ 
युक्तिनिपुण जे पंडित ॥ घटाकाश बोलत तयाज्ी ॥ ८६ ॥ 
टीका:--हे शिष्य, जलंकरून पूण जो घर त्यांत जेवढा अवकाद 
आहे तेवढ्या अवकाशाशी पंडितजन घटाकाश म्हणतात. 
॥ अथ जलाकादवणेनं || 
_ ॥मू.आऑ.॥ 
जो घट आहे जलपूरित ॥| नभाचे प्रतिवव होत त्यांत ॥ 
जे घटाकाशाशीं संयुक्त ॥ विद्ठजञञन बोलत जलाकाश ते ॥८७॥ 
टीकाः--हे शिष्य, जलंकरून पूर्ण जो घर त्याचेठायीं नक्षत्रादिसहित 
आकाशाचे प्रतिबिंब होतं. तं आकाशा प्रतिबिंब आणि घटाकाश दोन्ह 
मिळालीं असतां त्यास जळाकाश म्हणावे. आतां याविषयीं शंका करितील 
कीं, आकाशाचे प्रतिबिंब होत नाहीं, किंतु केवल नक्षत्रादिकांचे प्रतिबिंव होत. 
कारण कीं आकाश रूपरहित आहे, आणि रूपवान पदाथौर्चे प्रतिबिंब होते, 
म्हणून आकाशाचे प्रतिबिंब संभवत नाहीं. यास उत्तर देतो. 
॥ मू. ओ. ॥ 
जलामध्ये आकाशाचे ॥ म्रतिबिब नसे जरी साचे ॥ 
तरी थोडक्यांत गंभीरतेचें ॥ होत मतीतीचें भान कसें ॥८८] 


तरंग चोथा... ८१ 


ह्मणून जलाचे ठायीं ॥ प्रतिबिब होतसे पाही ॥ 
रूपरहित शब्द असतांही ॥ होत तेथेहि प्रतिध्वनिभान ॥ ८९) 
टीका!--जर जलाचे ठायीं आकाशाचे प्रतिबिंब होत नाहीं, तरं अल्प 
उदकामध्ये जी बहुत विस्तीणता प्रतीत होते ती न झाली पाहिजे. म्हणून 
- आकाद्याचे प्रतिबिंब होते, हे स्वीकार करणे योग्य आहे. आणि जर म्हणाळ 
कीं रूपरहित पदाथोचे प्रतिबिंब होत नाहीं, तर तो कांहीं नियम नाहीं. का- 
रण कीं रूपरहित जो शब्द त्याचा जो प्रतिध्वनि होतो ते शब्दाचे प्रतिबिंब 
आहे. ह्मणून रूपरहित आकाशाचेंही प्रतिबिब होते हे सिद्ध आहे. _ 
॥ अथ मेघाकाशवणेनं ॥ त 
॥मू. ओ. ॥ 
मेघावाच्छित्न जे वियत्‌ । आणि त्यांत जें आकाश प्रातिबिबंत ॥ . 
त्या दोघांत मेघाकाश हणतात । प्रबुद्ध पंडित मुनिवर ॥ ९० ॥ 
टीकाः---मेघमंडळांतील अवकाश आणि मेघस्थित जलाचेठायीं ज॑ आ- 
काश प्रतिबिंब त्या दोघांना मेघाकांश ह्मणांवे. याविषयीं शंका करतील कीं 
मेघ तर आकाशीं आहे. त्यांतील जंळ आणि आकाशप्रतिबिंब आहे ह पाहि- 
ल्यावांचून कस जाणावें. त्यांचे समाधान सांगतो. | 
॥ मू. आ. ॥ 
मेघ अनंत जल वर्षेत । ह्मणून तो असे उदकसाहेत ॥ 
आणि उदक नाहीं आभासरहित । ह्मणून प्रातिबिंबयुक्त मेघ असे॥ ९१॥ 
टीका!--यद्यपि मेघस्थित जळ आणि प्रतिबिंब प्रत्यक्ष नाहीं, तथापि 
अनुमानंकरून जाणवते, कीं मेघापासून जलवृष्टि होते; त्यावरून असं अनु- 
मान होतें कीं मेघाचेठायीं जळ आहे. जर मेघाचे ठायीं जळ नसेळ तर ज- 
लाची वृष्टि मेघापासून न व्हावी. आणि मेघाचेठायीं जळ आहे ते आकाश- 
प्रतिबिंबासहित आहे. कारण कीं जेथे जळ असेल तेथे आकाशप्रतिबिंबावांचून 
असणे नाहीं. ह्मणून मेघस्थित जं जळ आहे ते आकारप्रतिबिंबासहित आहे, 
असे मेघगत जलाचे आणि तहूत प्रतिबिबाचे अनुमान होते. __._... 
११ १ 


&रै विचारसागर, 


॥ अथ महाकाशवणेनं ॥. . 
आंत बाहेर एकरस । व्यापक जे आकाक्ञ ॥.. 
यास ह्णत्ती महाकाश । आति विद्वांस पंडित ॥ ९२ ॥. 
*अथेस्पष्ट॥. र 
पजा | 
बोलिले नभाचे चार प्रकार । लक्षणसहित श्रत्यनुसार ।॥ 
आतां सांगूं चैतन्याचा विचार। ज्ञान माप्त सत्वर ऐकतांहोय ॥२३॥ 
अथे स्पष्ट ॥. अथ कूटस्थवणेनं ॥ | 
5 -. ॥मू..आ.॥ 
बुद्धि अथवा व्या अज्ञान । त्याचें जे अधिष्ठान चेतन्य ॥ 
तोच कूटस्थ असे अजन्य । घटाकाशासमान जाणपां ।॥ ९४ ॥। 
: टीकाः--हे शिष्य बुद्धि अथवा व्यष्टिअज्ञान आणि त्याचे अधिष्ठान जे 
चेतन्य तो कूटस्थ म्हणावा. ज्या पक्षाचेठायी बुद्धिसहित चैतन्य जीव ह्मण- 
तात त्या पक्षाचे ठायी बुद्धीचे अधिष्ठान कूटस्थ म्हणावा, आणि ज्या पक्षाचे 
ठायीं, अज्ञानसहित चैतन्य जीव म्हणतात त्या पक्षाचेठायी अज्ञानाचे जे 
अधिष्ठान तो कूटस्थ ह्मणावा. या स्थानीं हा सिद्धांत आहे कीं, जीवपणारचे जे 
- विशेषण आणि त्याचे ज॑ अधिष्ठान तो कूटस्थ ह्मणावा. तो कूटस्थ अजन्य 
हणजे उत्पत्तिरहित आहे. याचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा ब्रह्माहून भिन्न 
चिदाभास उत्पन्न होतो तसा हा उत्पन्न झाला नाहीं. किंतु त्रह्मझपच आहे. 
जसं घटाकाश महाकाशाहून निराळें झालें नाही, किंतु महाकाशरूपच आहे. 


आणि हा जो कूटस्थ आहे तो त्वे पदांचा लक्ष्याथे आहे आगि प्रत्यक व 


निजरूप व जीवसाक्षी यासच. म्हणावें. 
17 11: 7 ॥ अथ जीववर्णनं ॥| 
मू, आ, ॥ 


काम कर्म युक्त बुद्धीत । जे चेतन्य प्रतिबिबत ॥. 
भलनभसाबिंब एर्य निश्चित । तो जीव हणत विद्ठज्जन ॥ ९५ ॥ 


वरंग चोथा. ८४ 


टीका!---नानाप्रकारे कामकमेसंहित जी बुद्धि आणि तिचे ठायीं ज॑ चत- 
न्यप्रतिबिंब त्यास ज्ञानी जीव ह्मणतात. त्यांत केवळ प्रतिबिंबमात्रासच जीव 
हणत नाहींत, किंतु जसा घटाकाश[सहित आकाशप्रातिबिंबास जलाकाश म्हण- 
तात, तसा सबिंब ह्मणजे बिंब जो कूटस्थ त्यासहित जो चिदाभास त्यास 
जींव हणतात यास्तव हा सिद्धांत झाला कीं बुद्धीचे ठायीं जो चेतन्याचा 
आभास आणि बुद्धीचे अधिष्ठान चैतन्य या दोघांचे नाम जीव आहे. 

मू. ओ. ॥ 

आधिष्ठान कूटस्थेकरून । आभास होतसे पूर्ण ॥ 
रक्तपुष्पावर धरितां जाण । होत रक्तवणे स्फटिक जसा ॥ ९६ ॥ 

टीका:-बिंबरूप जो कूटस्थ आहे तो आभाससहवतेमान जीव बोलिला, येर्ण- 
करून असे प्रतीत होतें की जं बुद्धीचिठायी प्रतिबिंब आहे तं कूटस्थार्च आहे, 
नह्मचेतन्याचे नाहीं, कारप्प कीं ज्याचे प्रतिर्बिब होतें, त॑ बिंब म्हणतात. तो 
बिंब्ररूप! कूटस्थ बोलिला, .म्हणून' त्याचे प्रतिबिंब आहे हे प्रतीत होतं. यास 
उत्तर, जसा रक्तपुष्पावरं धरिला जो सफेत स्फटिक त्यांचे ठायीं पुण्पाची जी 
रक्तता प्रतीत होते ती रक्तता पुष्पाचे प्रतिबिंब म्हणावे. तसच 'कूटस्थांभ्रित 
जी बुद्धि तिचेठायीं जी कूटस्थांची. प्रकाशता तच प्रतिबिंब म्हणावं. जसा 
स्फटिक अत्यंत स्वच्छ आहे तक्ीच बुद्धे अत्यंत स्वच्छ आहे. कारण कीं 
बुद्धि सत्वगुणाचें काये आहे. यास्तव कूटस्थाच्या प्रकाशतेचे नाम: प्रंतिर्बिब 
आहे, अथवा ब्रह्मचेतन्याचे प्रतिबिंब आहे हंही सिद्ध आहे, जसें घटस्थितं 
जलांत महाकाशयाचं प्रतिबिंब होते, घंटाकाशाचे नाहीं; कारण की जितकी 
विस्तीणता जलाचेठायीं दिसते तितकी विस्तीणीता घटांतील॑' आकाशचिठार्यी 
नाहीं. हणून घटांतील जलाजेठायीं जी विस्तीणता आहें त॑ आकाशाचे मरतिर्बिव 
आहे. या प्रकोरे बाह्याकाशाचेच प्रतिबिंब सिद्ध आहें. जर कोणी म्हणतील की 
व्यापक चैतन्याचे म्रतिबिंव घडत नाहीं, तर ते. आकाशदष्ांतकरून निराकरण 
केळे. कारण कीं आकाशही व्यापक असून त्याचें प्रतिबिंब होते; तसंच व्यापक 
चैतन्याचेही प्रतिबिंब संभवत. आणि जर असें म्हणालकीँ रूपवान पदार्थाचे. 
रूपवानपदार्थाचे ठायीं मतिबिंब होते; तो तर॑ नियम नाही. कारण कीं रूपंः 
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जो कूटस्थ आहे तो त्वंपदाचा लक्ष्य म्हणावा. यास्तव अहंशब्दाचा बाच्य 
जीव आहे आणि केवळ कूटस्थ लक्ष्य आहे. । 
। ॥मू. ओ. ॥ 
जो आभास असं बुद्धींत । पुण्यपापफल भोगीत ॥ 
गमनागमनही तोच करीत । नसे चेतन्यांत योग कांहीं ॥ ९७ ॥ 
नभ मिथ्या घटसंगें जसे । बहुमकारें क्रियावान्‌ दिसे ॥ 

परी घंटाकाश संद। अक्रिय असे ! आणि एकरसं वसे जसेतस।। ९८॥ 
.» टीकाः--यद्यपे चिदाभास आणि कूटस्थ या दोघांचे नाम जीव आहे; 
तथापि जीवपणाचे जे धर्म आहेत ते.सवे आभासाचे ठायीं आहेत. पुण्यपाप 
आणि पुण्यपापाचे फळ सुखदुःख आणि लोकांतराचे ठायी जाणें व येणे. इ- 
त्यांदिक सव धर्म बुद्धिसहित आभासाचे आहेत, कूटस्थाचे नाहींत. कूटस्था- 
चे ठायीं केवळ भ्रांतीकरून प्रतीत होतात. ती प्रतीतिही भ्रांतीकरून बुद्धि- 
संहित आभासाशीं होते. कूटस्थाशीं नाहीं. कारण की ठोहकाराचे अहिरणी- 
च्योपरी जो निर्विकाररूपेंकरून स्थित तो कूटस्थ ह्मणावा, अथवा कूट ह्मण- 
जे मिथ्या जी बुद्धि आणि चिदाभास त्यांचे ठायीं असंगरूपकरून जो स्थिंत 
तो कूटस्थ ह्णावा. या कारणास्तव कूटस्थाचे ठायी भंत्यादि धमे नाहींत; 
किंतु चिदाभासाचे ठायीं सिद्ध होतात. आणि अत्यंत विचारकरून पाहिलें तर 
पापपुण्य सुखदुःख गेमनागमन हे सवे धर्म केवळ बुद्धीच ठायी आहेत. 
आभासाचे ठायीं नाहीत. बुद्धिसंयोगंकरून आभांसाचे ठायी प्रतीत होतात. 
जसा जळेसहित जो घट आहे त्यांत नीट बांकडा येतो जातो, इत्यादि क्रिया- 
संबेधंकरून व्योमाभास संपूर्ण क्रियेचा कत्ती दिसतो, परंतु स्वतः कांहींच 
करीत नाहीं; आणि घटाकाश तर सर्व कयहून अलिप्त आहे, तद्वत्‌ कामक- 
मरूप जेलंकरून भरठेला जो बुद्धिरूप घट तो पुण्यपापादि संपूर्ण विकार धा- 


तरंग चौथा; टप 


रण करतो आणि तत्संबेधकरूनच चिदाभास धारण करतो. आणि कूटस्थ तर 
सथ विकारांहून रहित घटाकाशवत्‌ आहे. म्हणून जीवपणाचे धमे .चिदाभा- 
साचे ठायीं आहेत, परंतु कूटस्थाचे ठायीं .अज्ञानंकरून प्रतीत होतात. या 
प्रकारंकरून बुद्धीचे ठायी कूटस्थसहित जो चिदाभास. तो जीव म्हणावा. हें 
जीवस्वरूप वर्णन केळे. परंतु या सिद्धांतांत प्राज्ञाची हानि होते. कारण की 
सुषुत्प्यमिमानी जो जीव त्याचें नाम प्राज्ञ ह्क्‍णतात. त्या. सुपुप्तीचे ठायीं बु- 
द्धीचा अभाव होतो. याकरितां बुद्धिगत आभासास जीवत्व घडत नाहीं. 
आणि प्राज्ञखरूप प्रतिपादक. शास्त्राचा विरोध होतो. म्हणून जीवार्चे स्वरूप 
अन्य प्रकारे प्रतिपादन करतो. | 
| ॥ मू. ओ.॥ | 

अथवा व्यष्टि अज्ञानांत । जो चैतन्य आभास होत ॥ 

अधिष्ठान कूटस्थ संयुक्त । जीवत्व बोलत तयाशीं ॥ ९९॥ : 

टीकाः-संपूर्ण अज्ञानास समष्टि अज्ञान म्हणावे, आणि अज्ञानांशास व्य- 
ष्टि अज्ञान म्हणावें. त्या अज्ञांनांशाचे ठायीं चैतन्याचा आभास आणि अज्ञा- 
नांशाचे अधिष्ठान कूटस्थ त्या दोघांस जीव म्हणावें. येणकरून प्राज्ञाचा अभा- 
व होत नाहीं; कारण कीं सुषुप्तीचे ठायीं अज्ञानाचा अभाव नाहीं, आणि जो 
सुषुप्तीमध्ये चेतन्य प्रतिबिबसाहित अज्ञानांश आहे तोच बुद्धिरूपास प्राप्त 
होतो, ह्मणून तो अज्ञानांश चेतन्यप्रतिबिबासहित असतो. त्या चिदाभासस- 
हित बुद्धीचेठायीं पुण्यादिक संसार प्रतीत होतो. या अभिप्रायंकरूनच शा- 
सरामध्यें जीवपणाची उपाधि बुद्धि वणन केली आहे. आणि विचारदृष्टीकरून 
तर जीवपर्णांची उपाधि अज्ञान आहे. ॥। अथ इेश्वरवणनं ॥। 

॥मू. ओ. ॥ 

मायेमध्ये चेतन्य भ्रतिबिवत । आणि अग्रिष्ठानाशीं संयुक्त ॥ 

मेघाकाश तो ईश होत । अंतयोमी मुक्त म्हणती पैं ॥ १०० ॥ 

टीका!--मायेचे ठांयीं चैतन्याचा आभास आणि मायाधिष्ठानचेतन्य या 
दोघांचे नाम ईश्वर म्हणावे.तो इश्वर मेघाकाशासमान आहि आणि तोच इश्वर 
अंतयीमी आहे. कारण कीं सर्बीचे अंतरी. प्रेरणा करतो म्हणून . अंतयोमी. 


ढु विचारसागर. 


आहे. आणि सदा मुक्त आहे. कारण की. ईश्वराशी. आपल्या स्वरूपाविषयी 
आवरण नाहीं, ह्मणून जन्ममरणादिबंधाची प्रतीति नाहीं. या हेतूस्तव ईश्वर 
नित्यमुक्त आहे. आणि सवेज्ञ आहे, सर्व पदार्थ जाणणारा आहे. याविषयी 
हा हेतु आहे कीं मायेचे ठायी धुद्धसत्वगुण आहे. जो रजतमाचे स्वाधीन 
असतो तो शुद्धसत्वगुण न ह्मणावा, किंतु जो. स्वतांच रजतमांस 
निरोधून असतो तो. शुद्धसत्वगुण  ह्मणावा. सत्वगुणंकरून ज्ञानो- 
त्पत्ति होते, म्हणून पकाशस्वभाववानू सत्वगुण आहे. .. अद्रा सत्वगुण- 
वान्‌ मायेचे ठायी जो चैतन्याभास त्यास स्वरूपाविषयी अथवा अन्य 
म्हणून मुक्त व सवेज्ञ आहे, 
आणि जीवेश्‍वरांचेठायीं ज॑ अधिष्ठानचेतन्य आहे ते तर बंधमोक्षभेदरहित 


भासाचेठायीं बंधमोक्ष आहेत. त्यामध्ये इतका भेद आहे कीं ज्या आभासाचे 


वरण नाहीं तो मुक्त आहे. ईश्‍वराचेठोयी आवरण नाहीं म्हणून इश्वर सर्दा- 
सुक्त आहे आणि जीवाचेठायीं आवरण आहे म्हणून तो बद्ध आहे. कारणं 
कॉ ज्या अविद्या अंश्याचेठायी चैतन्याचा आभास जीव बोलिला त्या अविद्येचा 


शीं म्हणतात; तथांयि युद्धसत्वगुणप्रधानत्वेकरून माया म्हणावी आणि मलिं- 
५३ »* 


केलेला 'जो सत्वगुण तो मलिन सरयुण म्हणावा. यास्तव रजतमगुणांची अ- 
धिकता होण्यास्तव अविद्येचेठायी जो जीवाभास अंश त्यास अविद्या स्वस्व- 
रूपाचे आवरण करणारी आहे हणून जीवाचेठायी बंधन आहे, ईश्वराचेठायी 
नाहीं. अधिष्ठानचेतन्यसाईत जो मायेचठायी भभासरूप इश्वर तो तत्पदाचा 
(च्यि म्हणोबा आणि केवळ अधिष्ठानचेतन्य तत्पदाचे ल्य म्हणावें आणि 
न लीतील पालन संहार क्ती असे सर्व शञाखांचेठायीं बोलिले ः 

>» « हा आहेकी चेतन्य अश तर जाकोशाचे परी असंग आहे 


तरंग चोथा. ८७ 


आणि आभास अंश जगताची उत्पत्ति आदिकत्ती अहे. आणि त्याचेचठायी 
सर्वज्ञता आहे. आणि भक्तजनांवर अनुग्रहही आभास करता आणि जं कांही 
ऐश्‍वर्य आहि ते केवळ आभासा'चेठायीं आहे आणि चेतन्यांश एकरस आहे. 
त्याचेठायीं सत्तास्फूर्तावांचून आणिक ऐश्वथ नाहीं. | 

॥ अथन्रह्मस्वरूपवर्णनं | 

डाय) »१मू, ओ.॥ 

आंत बाहेर एकरस जाण ॥ जें चेतन्य आहे परिपूर्ण ॥ 

तं ब्रह्म विथु नभसमान ॥ अल्यंत जवळीं ना दूरी॥ १०१.॥ 

दीका!--त्रह्मांडाच्या आंत बाहेर महाकाशाचे परी भरपूर चैतन्य आहे; 

ते त्रक्म म्हणावें. ते ब्रह्म जवळ किंवा दूर नाहीं. कारण कीं जे आपणाह्वन 
भिन्न असतें आणि देशरूपउपाधिवान्‌ असते तें जवळ अथवा दूर बोलिळे 
जातं: त्रह्म. भिन्न नाहीं, किंतु सवीचा आत्मा आहे. आणि देश्यादि सपे उपाधी 
करून रंहित आहे, म्हणून जवळ अथवा दूर म्हणतां येत नाहीं; यद्यापे 
ब्रह्मशव्दाचे वाच्यही सोपाधिक आहे, कारण कीं व्यापकवस्तूर्चे नाम ब्रह्म 
आहे. ती व्यापकता दोन प्रकारची आहे. एक अपेक्षिक व्यापकता आणि 
एक निरपेक्षिकव्यापकता आहे. जी कोणी एक पदाथीच्या अपेक्षकरू- 
व्यापक नसते ती अपोक्षेक व्यापकता ह्मणावी. जसी पृथ्विव्यादिकांच्या अपे- 
क्षेकरून माया व्यापक आहे आणि चैतन्य अपेक्षकरून नाहीं, हणून माये- 
चेठायीं अपेक्षिक व्यापकता आहे. आणि जी सवीच्या अपेक्षकरून व्यापक 
असते ती निरपोक्षक्र व्यापकता ह्मणावी. ती निरपोक्षक व्यापकता चेतन्या- 
चे ठायीं आहे. कारण कीं चैतन्यासमान अथवा चेतन्याहून आधिक अन्य 
कोणी व्यापक नाहीं, किंतु चेतन्यच सवीहून व्यापक आहे. ह्मणून चैतन्या- 
चेठायीं निरपेक्षिक व्यापकता आहे. या दोन प्रकारच्या - व्यापकतसहित जी 
वस्तु आहे, ते अह्म शब्दाचे वाच्य आहे. ती दोन प्रकारची व्यापकता मा- 
याविशिष्ट चेतन्याचे ठायीं आहे, कारण की विशिष्टाचे ठायी जो मायांश 
आहे, त्यांचे ठायीं तर अपेक्षेक व्यापकता आहे, आणि चैतन्यांशाचे ठापी 
निरपेक्षिक व्यापकता आहे. यद्यपि माग्रावीरष्ट चैतन्याचे ठायीं निर्पेक्षिक 


ट्ट विचारसागर, 
व्यापकता घडत नाहीं, कारण कीं माया चैतन्याच्या ऐकदेशयाचे ठायी आहे. 

 त्या.मायाविशिष्ट चैतन्याहून शुंद्धचेतन्याची व्यापकता आधिक आहे, हणून 
शुदधचेनन्याचे ठायींच निरपोक्षक व्यापकता आहे. तथापि मायाविशिष्ट जै 
चैतन्य आहे, तं परमार्थदृष्टीकरून शुद्धचतन्याहून भिन्न नाहीं, किंतु 
सुद्धरूपच आहे. हणून मायाविशिष्टाचे ठायीही जोचेतन्यांश आहे, त्याचे 
ठायीं निरपाक्षेक व्यापकता घडते. या प्रकारेंकरून मायाविशिष्टच अ्रह्म 
शब्दाचे बाच्य आहे, आणि शुद्धचेतन्य ब्रह्म शब्दाचे लक्ष्य आहे. ह्मणून 
इंश्वर शब्द आणि ब्रह्म शब्द्‌ या दोघांचा समानच अर्थ प्रतीत होतो. भिन्नाथ 
नाहीं, तथापि ब्रद्म शब्दाचा तर हा स्त्रभाव आहे की बहुत स्थानीं लक्ष्या- 
थोर्चे बोधन करतो, आणि कचित्स्थानीं वाच्यार्थाचे बोधन कारतो. आणि 
इश्वर शब्दाचा हा स्वभाव आहे की, बहुतस्थानी वाच्याथाचें बोधन कारितो, 
इतका भेद आहे, ह्मणून लक्ष्या घेऊन ब्रह्म शब्दाचा अर्थ भिन्न निरूपण 
केला आहे. 

॥ मू. औ.॥ 

: चैतन्यमकार सांगितले तुजपत । त्यांत जो मिथ्या जीव निश्चित ॥ 
तो पुण्यपापफल भोगित । चेतन्य कूटस्थ शिवरूप असे ॥ १०२ ॥ 
टीकाः- हे शिष्य, चार प्रकारच चैतन्येभद तुज निरूपण केले, त्यांमध्ये 

जाव स्वरूपाचे ठायीं मिथ्या जा आभासांश तो पुण्यपापकत्ती आणि सुख- 

दुःखफलांचा भोक्ता आहे, आणि जें कूटस्थ चैतन्य ते शिवरूप हणजे क- 

ल्याणरूप आहे, हणून तुवां प्रथम जी शंका केली होती कीं बुद्धेरूप वृक्षाचे 

ठायीं दोन पक्षी आहेत, एक परमात्मा आणि एक जीव; त्याचे हे उत्तर सां- 
गितले कीं, परमात्मा आगि जीव यांचें ग्रहण करूं नये, किंतु कूटरथ आणि 
आभास ग्रहण करावे; त्यांत कूटस्थ तर प्रकाशमान आहे. आणि आभास 
कत्ताभोक्ता हे. . .. 

| ॥मू.ओं.॥ . 
:  के्मी छाया फळ देत । हा योग नसे येतर 


यांत ॥ 
. एकरस असंग निश्चित | भिन्न मानिती ते 


-प्रख॥ १०३२॥ 
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टीकाः---जीव स्वरूपाचे ठायीं जी चैतन्याची छाया म्हणजे आभासांश 
आहे तो कर्मी म्हणजे कर्मकती आहे आणि त्या कमकत्यास' छाया म्हणजे 
जो इंश्वराचा आभासांश आहे तो फॅल देत आहे. छाया या शब्दाचा संबंध 
जीवेश या दोठायीं योजावा. जसा मध्यस्थ जो दीप तो दोहींकडे प्रकाश कर- 
तो; तसा छाया कमी आणि छाया फल देत येणे करून हं सिद्ध झाळे, की 
जीवस्वरूपाचे ठायीं जो आभासांश तो पुण्यपापकत्ती आणि पुण्यपापफल- 
भोक्ता आहे. आणि इंश्वराचे ठायी जो आभासांश आहे, तो कर्मफलदाता 
आहे; आणि या दान्हा चैतन्यांशाचे ठायी कोणताही योग नाहीं, हे स्पष्ट 
सांगर्ता, जीवचेतन्यांश्याचे ठायीं क्म आणि कर्मफलभोगाचा योग नाही, 
आणि इंश्वरचतन्यांशाचे ठायीं फळ देण्याचा योग नाहीं. त्या २.तऱ्यांशाचे 
ठायीं जो म्हणेळ तो मूख आहे. कारण कीं या दोघांचे ठायी चेतन्यांश अ- 
संग आणि एकरूप आहे, चैतन्याचेठायी भेद नाहीं. जर जीक्चेतन्य इंश- 
चैतन्याशीं अथवा ईशचेतन्य जीव चैतन्याशी मिन्न ह्मणजे प्रथकत्व जाणेळ तर 
तो अतिनिंद्य आहे, एवं तुझा द्वितीय प्रश्न होता, कीं जीवपरमात्म्याची 
एकता स्वीकारली असतां कर्मेउपासनाप्रतिपादक वेद निष्फळ होईल. त्याच 
उत्तर हे बोललो कीं जीव आणि इंश्वराच्या चतन्यांशयाचा तर अभेद आहे, 
आजे आाभासाचा भेद आहे ,म्हणून दोन्हीही प्रकारची वचनं सिद्ध होतात, 
तोष अभिप्राय पुनः सांगर्ता. 

॥ मू. आ. ॥। 

हे शिष्य तुवां केला होता भभ्ष। कों एका वृक्षी असती पक्षी दोना 
एक भोगी एक निरिच्छ पूणे । त्याचें उत्तर जाण दिधले पैं ॥१०४॥ 

ते आभास आणि चेतन्य । दाखविले नभछाये परी भिन्न ॥ 
बुद्धिमाया भातिविबेकरून । कमी फलदाता जाण दाखविले ॥ १०५॥ 

जीवइश्ाचे ठायीं जे चेतन्य । त भेदरदित शुद्ध पूणे ॥ 
यास्तव अहंब्रह्म हे तू जाण ॥ अहं शब्दे कूटस्थ ओळखावा ॥१०६॥ 

बोलिलों ब्रह्म शब्दाचा जो अथातो महाकाशासम जाण लक्ष्याथे॥ 


जेव अहं ब्रह्म नजाणशीं निश्चितातव दीनदु'खित्व भय मानिशीं (०७॥ 
१९ 
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टीका:-हे शिष्य, तूं पू्वींबोठिलास कीं एका वृक्षाचे ठायी दोन पक्षी आहेत. 
त्यांत एक भोक्ता आणि एक इच्छारहित आहे, म्हणून जीवन्रह्माची एक- 
ता घडत नाहीं. त्याचे अस उत्तर की येथें जीव ब्रह्म हण करूं नये, किंतु 
कैट्स्थ आणि आभास यांचे ग्रहण करावें. ते दोघे आपआपणांत घटाकाश 
आणि जलाकाशवत्‌ भिन्न आहेत. आतां दुसरा प्रश्न की जीव कर्मो- 
पासनेचा कती आणि परमात्मा कर्मफलदाता आहे, म्हणुन 
उभयतांची एकता संभवत नाहीं. याचें उत्तर असे कां कर्मक्ती 
जीव नाहीं आगि फलदाता ईश्वर नाहीं. किंतु जीवांच ठायी आभासांश कर्ग- 
कर्ता आणि ईश्वराचे ठायीं आभासांश फलदाता आहे, आणि जीवेश्वराचेठायी 
जो चतन्यांश तो घटाकाशमहाकाशवत्‌ भेद्रहित आहे. या प्रकोरकरून 
जीवन्रह्माची एकता संभवते. म्हणून मी त्रह्म आहें असं तूं जाण. त्यांत मी 
शब्दाचा अथे कूटस्थ लक्ष्या थ जाण आणि ब्रह्म शब्दाचा महाकाशवत्‌ ठक्ष्या- 
थे जाण. मी शब्दाचा आणि त्रद्म शब्दाचा जो वाच्याथ त्याचा अभेद 
नाहीं, परंतु लक्ष्यार्थांचा अभेद आहे. हे शिष्य, जोपर्यंत मी ब्रह्म असे न 
जञाणशील तोपर्यत तूं आपल्यास दीन आगि दुःखी मानशीळ आणि तूं आप- 
ल्याहून भिन्न परमात्मा जाणला अहिस तो तुजला भयहेतु होईल ; म्हणून मी 
ब्रह्म आहे. असे तूं जाण. र 
॥ तत्त्वदृष्टिरू ॥| 
॥ मू. ओं. ॥ 
हे गुरो अहंब्रह्म हे ज्ञान । कोणास होते तं करावे कथन ॥ 
हे आपल्या वघनावांचून | न कळे मजलाग्रून यथार्थ ॥ १०८] 
टीकाः-। हे गुरो, आपण कृपा करूनमज सांगा कीं मी मर्म आहे असें 
ज्ञान कोणास होतेः हे आपल्या वचनावांचून मी यथार्थ जाणत नाही. या प्रश्े- 
करून शिष्याचे मनांत असा आमभेप्राय आहे कीं मी अद्य आहे असे .ज्ञान 
कैटस्थास होतं ॥कंवा अ,भाससहित बुद्धांस होतेः कूटस्थास ह्मणावे तर कूट- 
स्थ विकारी होईल आणि आभाससहित बुद्धीत ह्मणावे तर त्यास भी ब्रह्म असें 
भान आंतिरूप ह्मणावे, कारण कीं तुह्यींच पूर्वी बोठिळात कीं कूटस्थ आणि 
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ब्रह्म एक आहे व आभास भिन्न आहे, हणून ब्रह्माहून मित्न जो आभास 
त्याचे ब्रह्मरूपॅकरून जं ज्ञान ती आंति ह्मणावी. जसा सर्पाहून भिन्न. जो 
रज्जु त्याचें सपरूपकरून ज॑ ज्ञान त आंतिरूप ज्ञान आहे. या प्रकारेकरून 
आभाससहित बुद्धीस मी ब्रह्म आहे ह यथाथज्ञान नाहीं, किंतु भ्रांतिरूप आहे. 
आणि जर अहंब्रह्म या ज्ञानाशी भ्रांतिरूप स्वीकार कराल तर या ज्ञानकरून 
मिथ्या जगताची निवृत्ति होणार नाहीं, किंतु यथाथेज्ञानकरून मिथ्यात्वाची 
निवृत्ति होते, जसं रज्जूच्या यथार्थ ज्ञानंकरून मिथ्या सर्पाची निवृत्ति होते. 
या प्रकारकरून आभाससहित बुद्धीशी मी ब्रह्म आहे असं ज्ञान सभवत नाहीं. 
॥ श्रीगुरुरू० | 
॥। मू. आ. ॥ 

हे शिष्य आतां सप्तावस्थावणन । आभासाच्या करतो जाण ॥ 
त्यांत आहे अहंब्रह्म ज्ञान । अवस्थाराहेत चेतन्य जाण तूं ॥ १०९ ॥ 

'टीका:-_हे शिष्य, आतां आभासाच्या सात अवस्था मी सांगतो. त्या 
तूं ऐक. त्या अवस्थांमध्ये कोणतीही अवस्था कूटस्थाची नाहीं आणि अहं 
वर्म हे ज्ञानही त्या सात अवस्थांमध्येंच आहे. 

॥.अथ सप्तावस्थावर्णनं ॥ 
॥ मू. ऑ. ॥ 

एक अज्ञान दुसरं आवरण | तिसरी भ्रांति द्विविध ज्ञान ॥ 

शोकनार आणि हषे पूण । ही नाम जाण निररूपिलीं ॥ ११० | 
मी ब्रह्म नाहीं जाणत । त्यास अज्ञान ह्मणती पंडित ॥ 
ब्रह्म नाही भासत । हं आवरण ह्मणतात सुजाण ॥ ११९ ॥ 

टीका:--हे सुजाण अगा हे शिष्य, मी ब्रह्म जाणत नाहीं या व्यवहा- 
राचा हेतु अज्ञान आहे, आणि ब्रह्म नाहीं आणि भान होत नाहीं या व्यव- 
हाराचा हेतु आवरण आहे, आवरणेकरून हा उभय व्यवहार होतो. कारण 
कीं दोन प्रकारची अज्ञानश्ाक्ते आहे. एक असत्वापादक आणि एक अभाना- 
पादक. या दोघांस आवरण ह्मणतात, नाहीं अशी प्रतीति करणारी जी अज्ञा- 
नाची शक्ति ती असत्वापादक ह्मणावी. भान होत. नाहीं अशी प्रतीति कर- 
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णारी जी अज्ञानाची शक्ति ती अभानापादक ह्णावी. या प्रकारंकरून न्रक्ष 
नाहीं या व्यवहाराचा हेतु अज्ञानाची असत्वापाठक शक्ति आहे; आणि ब्रह्माचे 
भान .होत नाहीं या व्यवहाराचा हेतु अज्ञानाची अभानापादक शक्ति आहे. 
या दोघांचे नाम आवरण आहि. 
॥ मू. आओ. ॥ ! 
॥ जन्ममरण गमनागमन । पापपुण्य सुखदुःख जाण | 
॥ निजस्वरूपांत होत भान । ही भ्रांति पूण बेद हणे || ११२ 
टीकाः--निजस्वरूपीं ह्मणजे कूटस्थांचे ठायीं जन्मादिसंसाराची प्रतीति 
होते ती वेदामध्ये भ्रांति बोलिली आहे आणि याचेच नाम शोकही म्हणतात, 
॥ मू. आओ. ॥ 
॥ आतां परोक्षापरोक्षत्वेंकरून । असे तें एक द्विविध ज्ञान ॥ 
॥ अस्ति ब्रह्म हे परोक्ष जाण । अहे ब्रह्म ज्ञान अपरोक्ष पैं ॥ ११२३॥ 
॥ नाहीं ब्रत्म हा जो असत्वांश। त्याचा परोक्षजञान करीत नाश ।। 
,॥ सकल अविद्येचिया जालास । करीत नाश अपरोक्षज्ञान ॥ ११४ 
टीकाः--ब्रह्म आहे अस जं परोक्षज्ञान तं ब्रह्म नाहीं या आवरणांशाचे 
नाशक आहे. कारण कीं सत्य ज्ञान अनंतरूप ब्रह्म आहे, असं जं ज्ञान 
त्यांचे नाम परोक्षज्ञान आहे. ते परोक्षज्ञान ब्रह्म नाहीं या प्रतीतीचे विरोधि 
अहि. अन्यांचे नाहीं. आणि मी ब्रह्म आहे अर्ल जे अपरोक्ष ज्ञान आहे तं 
सकळ अविद्याजालाचें विरोधि आहे. या कारणास्तव मी ब्रह्म जाणत नाहीं, 
हे जे अज्ञान, आगि ब्रह्म नाहीं आणि भान होत नाहीं हे जं आवरण, आणि 
मी ब्रह्म नाहीं किंतु पुण्यपापकत्ती आणि सुखदु$खाचा भोक्ता मी जीव आहे 
ही भ्रांति, इत्यादि सवे अविद्याजालाचें अपरोक्षज्ञान नाश करते. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
॥ जन्ममरणादिक माझे ठायीं । नाही सुखदुःखादिक कांहीं ॥ 
॥ किंतु अजन्य कूटस्थ मी ही । भ्रांतिनाश पाही या नांव॥ १९५ 
टीकाः--माझे ठायी जन्ममरणादि नाही, आणि सुखदुःखाचा लेही 


नाहीं, कोणतेही संसारधर्म माझे ठायीं नाहीत, किंतु अजन्य ह्मणजे जन्मर 
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हित जो कूटस्थ तो मी आहे, हे शिष्य; या प्रकारेकरून सर्वानर्थाचा जो नि- 
घेध तेच आंतिनाशाचें स्वरूप हणावे. या स्थानीं कूटस्थाचे ठायीं जन्माचा 
निवेध बोलिला. येणकरून सवीनथोचा निषेध जाणावा. कारण कीं जन्मानंतरच 
अनभ प्रतीत होतात. ह्मणून जन्मनिषेधेंकरूनच सवीनथीचा निषेध बोलिला, 
हा जो भ्रांतिनाश तोच शोकनाशही हणतात. 
| ॥ मू, ऑ. ॥। 
॥ जेव्हां संशयादिरहितत्बेकरून । स्वरूपाचे होईल अद्वेतज्ञान ॥ 
॥ तेव्हां तुज आनंद होईल पूणे । अतिहषे जाण या नांव ॥ ११६. 
टीकाः--हे शिष्य, जेव्हां तुजला संशयरहित आपल्या स्वरूपाचं अस 
ज्ञान होईल कीं मीं अंद्वेत त्रह्मस्वरूप आहे, तेव्हां तुजला जो आनंद होईल 
त्याचं नांव अतिहषे जाण. | 
॥ मू. औ. ॥ 
॥ एवं या अवस्था सात । सांगितल्या म्यां तुजम़रत ॥ 
॥ आभासाच्याच असती सपेत्र । अहंब्रह्म जान यांत असे ॥ ११७ 
॥ कोणास होते ज्ञान । हा तुवां केला होता प्रश्न ॥ 
॥ त्यांच उत्तर दिधले जाण । आतां काय इच्छित मन तंपुसपां॥ ११८ 
॥ अथे स्पष्ट, ॥ 
पूर्वी शिष्याने गूढ अभिप्रायरूप प्रश्न केला होता त्याचे आतां प्रगटत्व 
करता. ॥ शिष्य उ० ॥ 
॥ मू. औ.॥ 
॥ हे भगवन्‌ अहे ब्रह्म हे ज्ञान । होत असे आभासालागून ।॥। 
॥ हे उत्तर दिधळें मजला पूर्ण । परी संशय आन असे पैं ॥ ११% 
॥ आभास बह्माहून आहे भिन्न । अस्त पूर्वी तुह्षीं केळं कथन ॥ 
॥ त्यास कसे होईल अह जह्य ज्ञान । ब्रह्माहूनभिन्न स्वतः असतां ॥१२० 
॥ जरी जाणं. तरी त मिथ्या ज्ञान । होईल रज्जुथजंगसमान ॥। 
॥ हे गुरो हा संशय निरसून । निजवचन सांगा युक्तिसहित ॥ १२९ 
टीका दे भगवन, आपण पूर्वी बोलिलेत कीं कूटस्थ आणि नैक्ष हे दोन्दी 
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एक आहेत, आणि. .आभास त्रह्माहून प्रथक्‌ अहि हणून ब्रह्माहून भिन्न जो 
आभास त्यास मी त्रद्म आहे असं ब्रह्मरूपेंकरून ज्ञान घडत नाहो, किंतुमाश्ल 
अधिष्ठान जो कूटस्थ तो ब्रह्मरूप आहे असं जर आभासास ज्ञान होईळ तर 
. ते. यथार्थ ज्ञान ह्मणावे. परंतु, : अहं ब्रह्म हे ज्ञान यथाथ नाहीं, कारण कीं 
अहं नाम आपल्या स्वरूपाचे आहे. ज्यास मी ह्मणतात. आभास मिथ्यास्व- 
रूप आहे, ह्मणून भिन्न आहे. एवं ब्रह्माहून भिन्न जो आभास त्यास त्रह्मरू- 
पंकरून जे ज्ञान तं मिथ्याज्ञान हणावे. जसा सपीहून भिन्न जो रज्जु त्याचे 
सपरूपॅकरून ज्ञान मिथ्या अहे. मिथ्या नाम आंतीच आहे. ह्मणून ब्रह्मेज्ञा- 
नास आंतिरूप ह्मणणें घडत नाहीं. ॥ श्रीगुरुरु० ॥ 
त प कव्हा मूर्ओः 7 !- | 
॥ अहं शब्दाथीचा विवेक । आतां शिष्या सांगतो मी ऐक ॥ 
॥ ऐकतां तुझे हृदयींचे कलंक । शंकारूपी अनेक नासतील ॥ १२२ 

अर्थ स्पष्ट, 

। . . ॥ मू. ऑ. ॥ 

॥ यद्यपि अहंब्रह्म हे ज्ञान । आभासास होत जाण ॥ 
॥। तथापि तो कूटस्थाचा आपण | धरित अभिमान पू्णत्ें ॥ १२३ 
॥ हे शिष्य त्याचा सदां आहे अभेद । विभु चेतन्यास प्रसिद्ध ॥ 
॥ बाधसमानाधिकरणकरून स्वतःसिद्ध । होत अभेद ब्रह्मांशी ॥ १२४ 

टीका:--हे शिष्य, यद्यपि मी त्र्म आहे अस ज्ञान बुद्धिसहित आंभासास- 
च होते, कूटस्थास नाहीं, तथापि तो आभास कूटस्थ आणि आपले स्वरूप 
या दोघांना आपला आत्मा जाणतो. त्या आत्म्यास मी शब्दैकरून अहण 
होते. हा अहं शब्दाचा अथे आहे. त्या अहं शब्दामध्ये भासमान जो कूट- 
स्थ त्याचा ब्रम्हाशीं सदां अभेद आहे. जसा घटकाद्याचा आणि महाकाद्याचा 
सदां अभेद आहे म्हणून कूटस्थाचे ब्रह्माशीं मुख्य समानाधिकरण वेदांत- 
शास्री बोठेळं आहे. ज्याचा ज्याशीं सदां अभेद असतो त्याचे त्याशी मुख्य 
सेमानाविकरण म्हणावे. जसा घटाकाशाचा महाकाशाश्ीं सदां अभेद आहे, 
'हियून घटकाश महाकाशच आहे. या प्रकारेकरून घटाकाशाचे महाकाशाशीं 
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मुख्य समानाधिकरण आहे. तद्वत्‌ कूटस्थाचें ब्रह्माशीं मुख्य समानांधिकरण 
आहे, कारण कीं कूटस्थाचा आणि ब्रह्माचा सदां अभेद आहे. म्हणूनच मी . 
शळ्दाचें ठायीं भासमान जो कूटस्थ त्याचा ब्रह्माक्षी सदां अभेद आहे. आ- 
णि मी शब्दाचे ठायीं भासमान जो आभास त्याचा ब्रह्माशीं आपल्या स्वरू- 
पांचा बाध करून अभेद आहि म्हणून वेदांत शास्त्रामध्ये ब्रम्हाशी आभासा'च 
बांधसमानांधिकरण बोठिळें आहे. ज्याचा बाध होऊन ज्याशीं अभेद होतो, 
त्यांचे त्याशी बांधसमानाधिकरण म्हणावे, जसा मुखप्रतिबिबाचा बांध होऊन 
मखाश्ीं अभेद होतो म्हणून प्रतिबिंब मुखच आहे, अन्य नाहीं, असं प्रति- 
बिंबाचे मुखाशी बाधसमानांधिकरण आहे किंवा स्थ'णूचे ठायीं पुरुषञ्रम 
होऊन स्थाणुज्ञानानंतर पुरुष स्थाणु आहे, म्हणून पुरुषाचे स्थाणुशीं बाध- 
समानाधिकरण आहे. तद्वत्‌ आभासाचा बाध होऊन ब्रह्मांशीं अभेद होतो 
या प्रकोरे मी शब्दाचे ठायीं भासमान जो आभास तो ब्रह्म आहे, भिन्न नाही? 
असे आभासाचे ब्रद्माशीं बाधसमानाधिकरण आहि. हे शिष्य, या प्रकारेकरून 
अहं शब्दाचेठायीं भासमान जो कूटस्थ त्याचा मुख्य अभेद आणि आभा” 
साचा बाध करून अभेद आहे 

॥ तत्त्वदष्टिरि ॥ 
॥ मू. आ. ॥ 
अह वृत्तीचे ठायी होत भान॥ साक्षी आणि आभासाचे पूण । 
ते क्रमंकरून किंवा क्रमावांचून ॥ त्याचे प्रकाशन कराव 
मरज ॥ १२५ ॥ 
टीका!--क्रमैकंरून म्हणजे प्रथम एकाचे त्यानंतर दुसऱ्याचे अस भान 
होते किंवा क्रमावांचून म्हणजे एकाकाठींच उभयतांचे भान होते यांचा वि» 
वार स्पष्ट सागा 
॥ श्रीगुरुरू ॥ 
॥पमू. आ.॥ 
ऐक शिष्या सावध होऊन ॥ सारभूत उत्तर सांगता जाण ॥ 
ऐकतां नासेल तम अज्ञान ॥ होय पकाशमान बाध भानु १२६ 
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साक्षी आणि आभास ॥ होत भान एक समयास ॥। 

चेतन्य विषय होत आभास ॥ स्वयंभकाझ मान साक्षी असे १२७ 

टीका:--हे शिष्य, अहेवृत्तीचे ठायी सार्षांचे आणि आभासाचे ज॑ भान 
होतं ते एककालीच क्रमावांचून होतें. समत्र स्थानी आभास शब्दैकरून अंत:- 
करणसाहेत आभास ग्रहण करावा. एवं अंतःकरणसहित आमभासाचे 
तर चेतन्य जो साक्षी त्याचा विषय होऊन भान होते, आणि 
साक्षीचे स्वयंप्रकाशकरून भान होतें. म्हणून आभाससहित अंत:करणवृत्तीचा 
साक्षी विषय होत नाहीं. आतां बाह्य घटादि पदा्थीचेठायीं अशी रीति आहे 
कीं जेव्हां घराचा आणि इंद्रियांचा संयोग होतो तेव्हां अंत:करणवृत्ति इंद्रियद्वारा 
बाहेर निघून घटाकार होते. जसा मुक्षीमध्ये ओतला जो-ताम्ररस त्याचा मुज्ली- 
समान आकार होतो तसा घटासमान आकार अंतःकरणवृत्तीचा होतो. ती 
पत्ते आभासावांचून होत नाही, किंतु आभाससाहेत होते. कारण की अं 
तःकरणाचा जो परिणाम ती वृत्ति ह्णावी. अंत:करण सत्वगुणाचें कार्य अ 
म्हणून स्वच्छ आहे. त्याच अंतःकरणाच कार्य वृत्त आहे. म्हणून स्वच्छ 
आहे, याकरितां वृरत्तांचे ठायीं आभास होतो. आणिजी जी वृत्ति उत्पन्न 
होते ती ती आभाससहित अंतःकरणापासून होते. म्हणून वृत्त आभाससहित 
आहे. आणि घटादि विषय तमोगुणचें कार्य आहे म्हणून स्वरूपंकरून जड 
आहे. आणि त्याचे ठायीं अज्ञान व तत्कृत आवरण आहे. याविषयी शंका 
होते की, अज्ञान आणि अज्ञानाचे आवरण चैतन्याचे ठायी आहे, घराचे 
ठायीं नाहीं. कारण कीं अज्ञान चैतन्याश्रित आहे, आणि चेतन्यासच विषय 
करतं, हा वेदांतासेद्वांत आहे. आगि सप्तावस्थाप्रसंगामध्ये अज्ञानाचा 
आश्रय अंत:करणसाहत आभास बोलिला तो अज्ञानाचा अभिमानी आहे. मी 
अज्ञानी आहे असा अभिमान अंत:करणसाहत आभासाशी होतो. म्हणून 
*शानाचा आश्रय बोठिला. आणि मुख्य आश्रय चैतन्य आहे. आभाससहि- 
त अंत:करण नाहीं. कारण कीं अभाससाहित अंत:करण अज्ञानाचे कार्य आहे. 
अ. ज्याचे कार्य असते ते त्याचा आश्रय घडत नाहीं. म्हणून चेतन्यच अज्ञाना- 

अधिष्ठानरूप आश्रय आहे. आणि चेतन्यासच अज्ञान विषय करते. स्वै- 
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रूपाचे जे आवरण करणे तोच अज्ञानाचा विषय म्हणावा. ते अज्ञानकृत 
आवरण जड वस्तूचे ठायीं घडत नाहीं. कारण कीं जडवस्तु स्वरूपंकरूनच 
आवृत आहे. त्याचे ठायीं आवरणाचा कांदीं उपयोग नाहीं. या प्रकारेंकरून 
अज्ञानाचा आश्रय, आणि विषय, चैतन्यच आहे. जसा गृहस्थित जो अंध- 
कार तो ग्रहांचे मध्यभागास आवरण करता, म्हणन घटाचे ठायीं अज्ञान 
आणि तत्कृत आवरण घडत नाहीं. या आशंकेचे समाधान सांगतो. जसं 
चतन्यस्वरूपाहून मिन्न सदसद्विलक्षण अज्ञान चैतन्याश्रित आहे, त्या अज्ञा- 
नेकरून चैतन्य आवृत आहे; तसं घटस्वरूपाहून भिन्न अज्ञान यद्यपि घटा- 
श्रित नाहीं, तथापि अज्ञानानं घटादिक जडस्वरूप स्वतः प्रकाशरहित निर्मि- 
ले आहे ह्मणून सदां सवकाल अंधांचे परी आवृत आहे. तो आवृत स्वभाव 
घटादिकांचा अज्ञानानं केला आहे. कारण कीं तमोगुणप्रधान अज्ञानंकरून 
स्थूळ भूतांच्या उत्पात्तेंद्रारा घटादिक उत्पन्न आहेत. तो तमोगुण आवरणस्व- . 
भाववान्‌ आहे.म्हणून घटादिक प्रकाशराहत अंध असतात. या प्रकारे घटा: 
दिकांचे ठायीं जंधतारूप अज्ञानकृत आवरण स्वभावसिद्ध आहे,. ह्मणून घटा- 
दिकाचे आधिष्ठान चेतन्याश्रित अज्ञान चैतन्यासच आच्छादन करते आणि 
स्वभावेंकरून आवृत घटादिकांसहि आवृत करते. यद्यपि स्वभावेकरून 
आवृत पदार्थाच्या आवरणाविषयीं प्रयोजन नाहीं, तथापि जो आवरण कत्ती 
आहे तो प्रयोजनांपेक्षेवांचूनही निरावरणाचे परी-आवरणसहितासही आवरण 
करतो, हें लोकांमध्यें प्रासेद्ध आहे. त्या अज्ञानकरून आवृत जो घट त्यास 
व्याप्त जी अंतःकरणाची आभाससहित घटाकार वृत्ति तिच्या ठायीं जो वृत्तिभाग 
तो घटाचे आवरण निवृत्त करतो. आणि वृत्तीचे ठायीं जो आभासभाग तो घटा'चा 
प्रकाश करतो. या प्रकारे करून बाह्य पदाथांचे ठायीं वृत्ति व आभास या दो- 
घांचा उपयोग आहे. यास दृष्टांत सांगतो. जत्ली अंधकारामध्यें मृत्तिकापात्रा- 
खालीं मृत्तिकेची अथबा लोखंडाची वस्तु झांकली आहे. त्यांत मुत्तेकापात्र 
दंडेकरून फोडळें असतां दीपावांचून निरावरण वस्तूचें प्रकाशन होत नाहीं, 
किंतु दीपकरून प्रकाशन होते. तसा अज्ञानंकरून आवृत जा घट त्याचा 
आवरणभंग वृत्ते करते परतु घटाचा प्रकाश होत नाहीं कारण कीं घट स्व- 
१३ 
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रूपंकरून जड आहे, आणि वृत्तिही जड आहे. तिचे आवरणभंग मात्र 
प्रयोजन आहे. तिच्याने प्रकाशन होत नाहीं. ह्मणून घटाचाप्रकाशक आभास 
आहे, नेत्राशीं जे घटादिविषय त्यांच्या प्रत्यक्षज्ञानाची ही रीति काग्रिळी. आणि 
श्रवणादिकांचा जो विषय त्याच्या प्रत्यक्षाची अशीच रीति जाणावी. वृत्ते आणि 
घट यांचें एकदेशस्थितत्व झालें असतां घटाचे प्रत्यक्षज्ञान ह्मणांवे आणि अंत:- 
करणाची वृत्ति इंद्रियादि द्वारा बाहेर निघून घटाशीं संबंध न पावून अंतरींच 
घटाकार होते ते घटाचे परोक्षज्ञान ह्मणावे, अयं घट! हे अपरोक्ष ज्ञान हणावे 
आणि घटोइस्ति परोक्ष ज्ञान ह्मणावे. यद्यपि म्मृतिज्ञानही परोक्षज्ञान नाही, 
तथापि स्मृतिज्ञान तर संस्कारजन्य आहे. आणि अनुमित्यादिक जें परोक्षज्ञान 
त प्रमाणजन्य आहे. इतका भेद आहे. आतां प्रमाणप्रसग प्राप्त झाळा ह्मणून 
आम्ही षाडूवध प्रमाणे निरूपण करतो. चांवोकवादी एक प्रत्यक्ष प्रमाण 
मानतात. आणि काणाद्‌ व सुगतमतानुसारी जे ते द्वितीय अनुमान प्रमाण- 
ही मानतात. कारण कौं एक प्रत्यक्ष प्रमाणच मानिळें तर तृप्त्य्थी जोपुरुष आहे 
त्यांची भोजनाचे ठायीं प्रवृत्ति होणार नाही. कारण कीं भोजनाचे ठायीं जीं 
आहे तृप्तीची हेतुता ती अभुक्त पुरुषाशी प्रत्यक्ष प्रमाणजन्येकरून 
मत्यक्ष नाहीं. म्हणून भुक्तपुरुषाने अनुभविली जी तृप्तीची हेतुता ती भो- 
जनाचे ठायीं अनुमानानं जाणून अभुक्त आणि तृप्त्यथीं त्याची भोजनाचे ठा. 
यीं प्रवृत्ति होते. यास्तव प्रत्यक्ष आणि अनुमान उभय प्रमाणे मानतात. 
आणि सांख्यश्ाख्कती कपिल त्याच्य़ा मतानुसारी ते तिसरे शब्द प्रमाण- 
ही मानितात. कारण कां प्रत्यक्ष व अनुमान हीं दोन प्रमाणे मानिलीं तर 
देशांतरीं ज्याचा पिता मरण पावला त्यास कोणीं यथाभवत्त्यानें सांगतले 
कीं तुझा पिता मरण पावला. तेव्हां त्या श्रोत्यास पितृमरणाचा निश्चय होतो, 
तो न झाला पाहिजे. कारण कीं देशांतरामध्ये जे पितृमरण त्याचे प्रत्यक्ष व 
अनुभानंकरून ज्ञान घडत नाहीं. म्हणून कापेलमताचुसारी प्रत्यक्ष अनुमान 
व शब्द हीं तीन प्रमाणे मानतात. आणि न्यायशासत्राचा कती गोतम त्या- 
च्या मतानुसारी ते उपमान चतुर्थ प्रमाण मानतात, कारण कौ जर प्रत्यक्षादि 
तीन प्रमाणेच मानिलीं तर ज्या पुरुषानें गवय पाहिला नाहीं आणि वनस्थ 
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पुरुषापासून असे ऐकिले आहे कीं गोसह्शा गवय्र असतो. नेतर तो ग्रामस्थ 
पुरुष वनांत गेला आणि त्याणें गवय पाहिला. तेव्हां वनस्थ पुरुषाच्या 
वाक्यार्थांचें स्मरण होतं. त्या स्मृतीनंतर त्या पुरुषास हा पशु गवय आहे 
असं ज्ञान होते, ते.न झालें पाहिजे. अश्या विलक्षण ज्ञानाचा हेतु जे उपमान 
प्रमाण त्याचा स्वीकार करतात. आणि पूर्वमी मांसेकदेशी प्रभाकरादि ते अथा - 
पात्ति पांचवे प्रमाण मानतात. कारण कीं जो दिवसां भोजन करीत नाहीं त्या- 
चे पुष्टत्व पाहून असे ज्ञान होतं कीं हा पुरुष रात्रीं भोजन करतो. कारण रा- 
त्री भोजनावांचून दिवसां भोजन न करणाराशी पुष्टता घडणार. नाहीं. म्हणून 
रात्रीभोजनाची पुष्टता संपादक आहे, आणि रात्रिभोजन संपाद्य आहे. संपाद्य 
जञ रात्रीभोजन त्याचे ज्ञानाचा हेतु पृष्टतेच ज्ञान त॑ अ्थोपात्ति प्रमाण म्हणावे. 
आणि पूवमीमांसक भट्टादिक साहांवं अनुपला$ध प्रमाण मानतात. आणि 
वेदांतशाख््राचे ठायीं साहाही प्रमाणांचा स्वीकार आहे. अनुपलब्धि प्रमाणाचं 
हे प्रयोजन आहे कीं ग्रहादिकांचे ठायीं आव्हां घटादिकांच्या अभावाचं ज्ञान 
होतं तेव्हां ज्या विषयाची प्रतीति होत नसते त्याच विषयाच्या अभावाचे 
ज्ञान होते. त्या अप्रतीतीस अनुपळाध म्हणावं. ती अनुपलब्धि म्हणजे 
अप्रतीतीकरून घटअभावाचा निश्चय होतो. एवं वटअभावनिश्चवयाचा हेतु 
जी घटाची अप्रतीति ते अनुपलब्ध प्रमाण म्हणावे.प्रमेचे ज करण तं प्रमाण म्हणा- 
वे. स्मृतीहून मिन्न अबाधित अथोशीं विषय करणारे ज॑ ज्ञान ती प्रमा म्हणावी. 
स्मातिज्ञान प्रमा नाहीं. कारण कां प्रमाज्ञान प्रमात्याच आश्रित आहे, आणि स्मृति 
प्रमात्याचे आश्रित नाहीं, किंतु साक्षीचे आश्रित आहे. एवं स्मृति व भ्रांति व संशय 
आभाससहित अविद्यावृत्तिरूप आहेत. अतः करणवृत्तिरूप नाहांत, म्हणून प्रमा- 
त्याचे आश्रित नसून साक्षीचेच आश्रित आहेत. अंतःकरणवृत्तिरूप ज ज्ञान 
तं प्रमात्याच आश्रित आहे. आणि तीच प्रमा म्हणावी. स्मृत्तिज्ञान अंतःकर- 
णवृत्तिरूप नाहीं म्हणून प्रमात्याचे आश्रित नाहीं, आणि प्रमाही नाहीं. या 
कारणास्तव स्मृतीहून भिन्न प्रमा म्हणावी. यद्यपि अबाधित अ्थोशी विषय 
करणारे स्मृतिज्ञानहि आहे, तथापि स्मुतिज्ञान स्मृतीहून भिन्न नाहीं, किंतु 
स्मृतिरूपच आहे. म्हणून प्रमालक्षणाचेठायी अवाधित अथीशी विषय कर- 
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णारे स्मृतीहून भिन्न जं ज्ञान ती प्रमा म्हणावयास कांहीं दोष नाहीं आणि 
कोणी स्मृतिज्ञान प्रमा मानतात त्यांच्या मती प्रमेचे लक्षण स्मृतीहून भिन्न 
म्हणू नये, किंतु अबाधित अथोशीं विषय करणारें जे शान इतकेंच प्रमालक्षण 
म्हणावे. आणि भ्रांतिज्ञान तर बाधित अथीशी विषय करते म्हणून प्रमेथ 
लक्षण भ्रांतिज्ञानाचे ठायीं जात नाहीं. आणि ज्यांचे मती स्मृति प्रमा मान- 
तात त्यांचे मती स्मृतिज्ञान अंत:करणाची वृत्ति आहे. अविदयेची वृत्ते नाही, 
' आणि साक्षीचे आश्रित नाही, किंतु प्रमात्यांचे आश्रित आहे. कारण कीं 
अंतःकरणवृत्तीचा आश्रय प्रमाताच आहे. साक्षी नहीं. या प्रकारंकरून 
कोणाच्या मतांत तर स्मृतिज्ञान अंत:करणाची वृत्ति आहे म्हणून प्रमारूप 
आहे. आणि कोणाच्या मतांत अविद्येची वृत्ते आहे, म्हणून प्रमारूप नाहीं. 
आणि आंतिज्ञान व संशयज्ञान हीं दोन्ही सथ मतांमध्ये अविद्येची वृत्ति 
आहे, आणि. साक्षाचे आश्रित आहे. याविषयी कांहीं विवाद नाहीं. आणि 
विचारेंकरून पाहिळें तर स्मृतिज्ञानही अविद्येचीच वृत्ति आहे आणि साक्षीचे 
आश्रित आहे. प्रमारूप नाहीं. कारण की जे वेदांतसंप्र दायवेत्ते त्यांणी पडिध 
प्रमा वर्णिली आहे, त्यांत स्मृति नाहीं. म्हणून प्रमा नाही. आणि मंघुसूदन- 
स्वामीने स्मृतिज्ञान साक्षीच आश्रितच बोठिठे आहे. आतां त्या पडिध प्रमा 
सांगता. प्रत्यक्षप्रमा अनुमोतिप्रमा उपमितिप्रमा शाळ्दीप्रमा अथीपत्तिप्रमा अ- 
भावप्रमा ह्या प्रमा म्हणाव्या. आतां पूर्वी जी षटू प्रमाणे बोलिली तीं क्रर्मेकरून 
या प्रमेचीं करणे आहेत. प्रत्यक्षप्रमेच प्रत्यक्ष प्रमाण करण म्हणावें. जं असाधा- 
रण कारण ते करण म्हणावें आणि जे सथ कायी कारण तं साधारण का- 
रण म्हणावें. जसें धर्माधर्मादिक सर्व कार्याचे कारण आहे, म्हणून साधारण 
कारण आहे. जं सव कायाचे कारण. होऊन एकाच कायीचें कारण होतें ते 
असाधारण कारण म्हणावे. जसा दंड सर्व कायीचा कारण नाहीं 
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कारण ह्मणावे, आणि प्रत्यक्ष परमेचे नेलादिक असाधारण कारण आहे. ह्मणू- 
न प्रत्यक्ष प्रमेचे इंद्रिये करण ह्मणावे आणि प्रत्यक्ष प्रमाणही ह्ण,वें. यद्यापि 
वेदांत सिद्धांतांच ठायीं प्रमाज्ञानाची इंद्रियांना करणता ह्मणणं संभवत नाहीं. 
कारण कीं चैतन्याचे चार भेद आहेत. एक प्रमातृचैतन्य दुसरे प्रमाणचेतन्य 
ह्मणजे वृत्तिचितन्य, तिसरें प्रामातिचैतन्य .तेच प्रमाचेतन्य, चतुर्थ प्रमेयचेतन्य 
तेच विषयचेतन्य ह्मणावे. या प्रकारकरून प्रमा नाम चेतन्याचे आहे. ते चै- 
तन्य नित्य आहे. इंद्रियजन्य नाहीं. म्हणून त्याचें कारण इंद्रिये नाहींत. त: 
थापि चैतन्यांच ठायीं प्रमाव्यवहार संपादक प्रमावृत्ति म्हणतात. त्या प्रमा- 
वृत्तीचे कारण इंद्रिये आहेत. यास उदाहरण जसं तडाणस्थित जेल ठछिद्रद्वारा 
निघून पाटामध्यें प्राप्त होऊन तदाकार होतें. नंतर क्षेत्राचे ठायीं जाऊन जसा 
जसा क्षेत्राचा आकार असेल त्या त्या आकाराकार होतें. त्या प्रकारे तडाग- 
वत्‌ अंतःकरणावाच्छिन्ञ ज॑ चैतन्य तो प्रमाता म्हणावा आणि नेत्रादि ह्वारा 
वृत्ति बाहेर येऊन घटादिविषयांपर्यंत पाटासमान लांब पारेणामाप्रत पावला त्या 
पारेणामास प्रमाण म्हणतात. तेणेंकरून अवच्छिन्न चैतन्य त प्रमाणचेतन्य 
ह्मणावें. त्यानंतर घटादिक जो विषय आहे त्या विषयकार जो वृत्तीचा पारेणाम 
त्यास प्रमा ह्मणतात. तेणकरून अवच्छिन्न जें चैतन्य त्यास प्रमंचेतन्य ह- 
णावें, आणि त्या प्रमाज्ञानाचा जो घटादिविषय त्यास प्रमेय ह्मणतात. तेणें- 
करून अवच्छिन्न जे चैतन्य त्यासच प्रभेय आणि. विषयचेतन्य हणावे. या 
प्रकारकरून वेदांत्तवेत्ते ज आचार्य आहेत त्यांची पारेभाषा आहे. त्यामध्ये 
इतका भेद आहे कीं जे कोणी अवच्छेदवाद अंगीकार करतात त्या मताचे 
ठायीं अंत;करणविशिष्ट जे चैतन्य तो प्रमाता आणि तोच कत्ती भोक्ता आहे, 
आणि अंतःकरणोपहित जचेतन्य तो साक्षी आहे. एवं एकच अंत:करण प्रमा- 
त्याचें विशेषण आणि साक्षीची उपाधि आहे. आतां विशेणाचें लक्षण सांगता. 
ज्याचा स्वरूपाचे ठायीं प्रवेश होऊन जे व्यावर्तक असतें ते विशेषण ह्मणावें. 
व्यावतक ह्मणजे ज॑ अन्य पदाथोहून भिन्नता करून वस्तूचे स्वरूपास जाण- 
विते त व्यावरतैक हणावे आणि ज्यास भिन्ञता करून जाणवितं ते व्यावंत्ये 
हणावे. जसा नीळ घट आहे, या स्थानीं घटाचे नीलत्व विशेषण आहे. कारण 
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कीं नीलघटाचे ठायीं नीलतेचा प्रवेश आहे आणि श्वेतपीतादिकांहून भिन्नता 
करून जाणविते, ह्मणून व्यावतक आहे. या प्रकारें नीलत्व घटाचे विशेषण 
आहे आणि घट पारेछेद्य आहे. कारण कीं श्वेतपीतादिकांहून वेगळा करून 
जाणला जातो, जें भिन्नता करून जाणवते ते पारेछेद्य ह्मणावे. आणि विशे- 
प्यही ह्मणावे, आणि दंडी पुरुष आहे, या स्थानींही पुरुषाचे दंड विशेषण . 
आहे. या प्रकारें प्रमात्याचे अंत:करण विशेषण आहे. कारण कीं प्रमात्याच्या 
स्वरूपाचे ठायीं अंतःकरणाचा प्रवेश आहे. आणि प्रमेयचेतन्याहून वेगळें 
करून प्रमात्याचें स्वरूप जाणावितें, हणून व्यावर्दक आहे. आणि ज्याचा स्व- 
रूपाचे ठायीं प्रवेशःन होऊन व्यावंर्तक असते ती उपाधि ह्मणांवी. जसं न्याय- 
मताचे ठायीं कर्णशप्कुलीकरून अवठिन्न जे आकाश ते श्रोत्र हणतात. था 
स्थानीं कणेशप्कुली श्रोत्राची उपाधि आहे. कारण कीं श्रोत्रस्वरूपाने ठायीं 
कणेशष्कुलीचा प्रवेश नाही. आणि बाह्यआकाशाहून भिन्नता करून श्रोत्रास 
जाणविते ह्मणून व्यावतेक आहे. आणि घट|काशस्थानींही आकाशाची घट 
उपाधि आहे. कारण कीं अवकाझरूप जे आकाश त्याच्या स्वरूपाचे ठायी 
प्रवेश नाहीं आणि महाकाशाहून वेगळें करून जाणवितो हणून आकाशाची 
उपाधि आहे. तट्ठत्‌ अंतःकरणउपहित जें चैतन्य तो साक्षी आहे. या स्थानीं- 
ही अंतःकरण साक्षीची उपाधि आहे. कारण कीं साक्षीच्या स्वरूपाचे ठायीं 
अंतःकरणाचा प्रवेश नाहीं. आणि प्रमेयचेतन्याहून साक्षीश्ी भिन्नता करून 
जाणवितं ह्मणून एकच अंत:करण साक्षीची उपाधि आणि प्रमात्याचे विशेषण 
आहे. या प्रकारंकरून अंत;करणउपहित जें चैतन्य तो साक्षी आहे आणि 
अंत:करणविशिष्ट चैतन्य प्रमाता आहे. जो उपाधिवान्‌ तो उपहित ह्मणावा 
आणि विश्षेषणवान्‌ विशिष्ट ह्मणावा. जो अंत:करणविशिष्ट प्रमाता तोच कत्ती 
भोक्ता सुखी दुःखी संसारी जीव आहे ही अवच्छेदवादाची रीति आहे. आणि 
आभासवादाचेठायी आभाससहित अंत:करण जीवाचे विशेषण आहे आणि 
*माससाहत अंत:करण साक्षीची उपाधि आहे. यास्तव साभास अंतःकरण- 
विशिष्ट चैतन्य जीव आहे आणि आभाससहित अंत:करणउपहित चेतन्य साक्षी 
आहे. यद्यापे दोन्ही पक्षांमध्ये विशेषणसहित चेतन्य जीव आहे तोच संसारी 
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' आहे, तथापि. विशेष्यांश जे चैतन्य त्याचे ठायीं जन्ममरणादि संसाराचा संभव 
नाही हणून विशेषणमात्राचे ठायीं संसार आहे. तो संसार विशिष्टचैतन्याचे 
ठायीं प्रतीत होतो, कोठें कोठें विशषणाचे धमाचा विशिष्टाचे ठायीं व्यवहार. 
घडतो. आणि कोठें कोठें विशेष्याचे धर्माचा विशिष्टाचे ठायीं व्यवहार घडतो. 
आणि कोठें कोठें तर विशषषण आणि विशेष्य उभय धमीचा विशेष्टाचे ठायीं 
व्यवहार घडतो. जसा दंडेकरून घटाकाशाचा नाश झाला, या स्थानीं विशे- 
घण जो घट त्याचा दंडेकरून नाश होतो आणि विशेष्य जे आकाश त्याचा 
नांश घडत नाहीं. तरीही विशिष्ट जे घटाकाश त्यांचा नाश प्रतीत होतो. 
आणि कुंडलवान्‌ पुरुष निद्रिस्थ आहे या स्थानीं कुंडळ विशेषण आहे आणि 
पुरुष विशेष्य आहे. विशेषण जें कुंडल त्याचे ठायी निद्रा सभवत नाहीं, 
किंतु विशेष्य जो पुरुष त्याचेठायीं निद्रेचा संभव आहे, परंतु कुंडलावीरष्ट 
पुरुष निजला असा व्यवहार विशिष्टांचे ठायीं होतो. आणि शस्त्री युद्धांत गेला 
या स्थानीं विशेषण हणजे शस्र आगि विशेष्य जो पुरुष हे दोघे युद्धांत गेळे 
असा उभय धमीचा विशिष्टाचे ठायीं व्यवहार होतो. या प्रसंगीं अवच्छेदवा- 
दाचे ठायी अंतःकरण विशेषण आहे. आणि आभासवादोच ठायीं 
साभास अंत:करण विशेषण आहे. आणि दोन्हीही पक्षांचे ठायी चैतन्य विशेप्य 
आहे. त्याचे ठायीं जन्मादि संसार घडत नाहीं. किंतु विशषषण अंत:करण अः 
थवा साभास अंतःकरण त्याचा धम जो जन्मादिसंसार त्याचा विशिष्टचेतन्या- 
चे ठायी व्यवहार घडतोः व्यवहार नाम प्रतीति आशि बोलण्याचे आहे- या 
प्रकारकरून आभासवाद आणि अवच्छेंदवादाचा भेद आहि. आभासवादांचे 
ठायीं अंतःकरण आभाससहित आहे आणि अवच्छेदवादाचे ठायीं अंत:करण 
आभासरहित आहि. या दोन्ही पक्षांमध्ये आभासवाद श्रेष्ठ आहि. कारण कीं. 
भाष्यकारानं आभासवादाचा अंगीकार केला आहे आणि विद्यारण्यस्वामीनं. अ- 
वच्छेदवाद निषेधिला आहे. जर आभासरहित अंतःकरणावच्छिन्न चेतन्य प्र- 
साता मानावा तर घटावच्छित्ञ चेतन्यही प्रमाता झाला पाहिजे. कारण कीं 
असे अंतःकरण भूतांचे काये आहे. तसा घटही भूतांचा कार्य आहे. आणि 
जसे अंतःकरण चैतन्याचे अवच्छेदक हणजे व्यावर्तक आहे तसा घटही 
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चैतन्याचा अवच्छेदक आहे, हणून अंत:करणविशिष्टाचे परी घटविशिष्टही 
प्रमाता झाला पाहिजे, ह्मणून अंतःकरणाचे ठायी अभास अंर्गाकारला तरं हा 
दोष नाही. कारण कीं अंतःकरण भूतांच्या सत्वगुणांचें कार्य आहे म्हणून 
स्वच्छ आहे आणि भूतांच्या तमोगुणाची कार्ये घटादिक आहित ह्मणून स्त्रच्छ 
नाहींत. जो स्वच्छ पदार्थ असतो तो आभास होण्यास योग्य होतो. मलिन 
पदार्थ आभास होण्यास योग्य नाही, जसे काचकुंभ आणि मृतूकुंभ हे दोघे 
पर्थ्वांचे काये आहेत. परंतु काचकुंभ स्वच्छ आहे म्हणून त्याचे ठायी मुखा- 
भास होतो. मुतूकुंभ स्वच्छ नाही, हणून त्याचे ठायीं आभास होत नाही. 
तसेंच सत्वगुणाचे कार्म होण्यास्तव अंत:करण स्वच्छ आहे ह्मणून त्याचे ठायी 
चेतन्याचा आभास होतो. शरीर आणि घटादिक तमागुणांचीं कार्ये होण्यास्तव 
स्वच्छ नाहींत, ह्मणून त्याचे ठायीं चेतन्याचा आभास होत नाहीं. या प्रकोरे- 
करून अंत:क(णाचे ठायीं द्विविध प्रकाश अहित. एक व्यापकचेतन्याचा प्र. 
काश आणि दुसरा आभासाचा प्रकाश आहे. शरीरादिघटाचेठायीं व्यापकचे- 
तन्याचा प्रकाश आहे, परंतु आभासाचा प्रकाश नाहीं, म्हणून द्रिविध प्रका- 
शसहित अंत;करणविशिष्ट चैतन्य पमाता ह्मणावा. एक प्रकाशसहित जे 


अंतःकरणाचे ठायीं आहे तसाच व्यापक चेतन्याचा प्रकाश घट|दिकांचे ठायीं 
च >. ज्र (3 क सि 
आहे. म्हणून अत:करणविशिष्टाचे परी घटविशिष्ट अथवा शरीरविशिष्ट अथ- 


पकारकरून आभासवादच उत्तम आहे. अवच्छेदवाद उत्तम नाहीं. एवं सा- 
भास अंत:करणावेशिष्ट ज चैतन्य तो प्रमाता ह्मणावा. आतां ज्ये अंतःकरण 
आभाससहित आहे तकी अंत:करणाची वृत्तीही आभाससहित आहे. साभासदू- 
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सिविशिष्ट जै चैतन्य ते प्रमाणचैतन्य हणावे. अंतःकरणाची घटादि विषया- 
कार जी वृत्ति तिचे ठायी आरूढ चतन्यास प्रमा आणि यथाथे ज्ञान ह्मणांवे. 
त्याचें साधन जीं इंद्रिये ते प्रमाण हणावे. कारण कीं विषयाकार वृ्ता'चे 
ठायी आरूढ चैतन्यास प्रमा हणतात. यद्यपि चैतन्य स्वरूपॅकरून नित्य 
आहे, म्हणून इंद्रियजन्यत्वाच्या अभाविकरून प्रमा चैतन्याची साधने इंद्रिये 
नाहींत, तथापि निरुपाधिक चैतन्याचे ठायीं प्रमाव्यवहार होत नाहीं. किंतु 
विषयाकार वृत्तिउपहित चैतन्याचे ठायी प्रमाव्यवहार होतो, झणून चतन्या - 
चे ठायीं प्रमा शब्दाच्या प्रवृत्तीविषयीं विषयाकार वृत्ति उपाधि आहे. ती 
विषयाकार वृत्ति इंद्रियजन्य आहे. इंद्रिये तिची साधनं अहित. प्रमापणाची 
उपाधि जी वृत्ति ती इंद्रियजन्य होण्यास्तव उपहित जी प्रमा तीहि इंद्रियज- 
न्य ह्मणावी, हणून इंद्रिये प्रमेचीं साधने ह्मणावो. परंतु अंतःकरणाचा सवे 
पार्रणाम प्रमा न ह्मणावी. किंतु शरीरामध्ये अंतःकरण त्याचा विषयादिकांप- 
थैत जो परिणाम त्यास प्रमा ह्णांवी. आणि तोच विषयाशीं मिळून विषया- 
कार होतो तितक्‍यास प्रमा ह्णावी. शरीरामध्ये जे अंतःकरण त्यापासून घ- 
दादिविषयापर्मैत पावला जो अंतःकरणाचा पारेणाम तोच प्रमारूप धारण क 
रतो. हणून प्रमेचा आगि प्रमाणरूप अंतःकरणवृत्तीचा अत्यंत भेद नाही.या 
प्रकारेकरून जेव्हां बाद्यपदार्थीचे प्रत्यक्ष ज्ञान होतं तेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति 
बाहेर जाऊन घटादिविषयाकार होते. आतां शरीराच्या अंतर जो आत्मा 
त्याचे प्रत्यक्षत्व जेव्हां होतें तेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति बाहेर जात नाहीं- 
किंतु शरीराचे आंतंच वृत्ति आत्माकार होते. त्या वृत्तीकरून आत्माश्रित जे 
आवरण ते निवृत्त होते. आणि आत्मा स्वयेप्रकाशकरून त्या वृत्तीचे ठायीं प्र- 
काशमान होतो. या कारणास्तव वृत्तीचा विषय आत्मा बोलिला आहे. आणि 
चिदाभासरूप जं वृत्तीच ठायीं फळ त्याचा विषय आत्मा नाहीं. या प्रकारे- 
करून साक्षी आत्मा स्वयंप्रकाशरूप भान होतो, दे सिद्ध झाळे. 
॥ तक््वदृष्टिरू ॥ 
॥ मू. ओं. ॥ 
इंद्रियसंबंधावांचून । अहबह्म हे शान पूर्ण ॥ 
१४ 
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कसें होत परत्यक्षत्वेकरून । त्याचे कथन करावें परमो ॥ १२८ 
'टीका--अपरोक्षत्रह्मज्ञानंकरून सकळ अविद्याजालाचा नाश होतो, परो- 
क्षज्ञानेंकरून नाश होत नाहीं. हे पूर्वी बोलिळें, त्याविषयी शंका कारेतो कीं 
ब्रह्माचे ज्ञान प्रत्यक्ष होत नाहीं. कारण कीं इंद्रियजन्य ज्ञान प्रत्यक्ष म्हणावे. 
ब्रह्माचे ज्ञान इंद्रियजन्य संभवत नाहीं. कारण कीं नेत्रेद्रियेकरून रूपवान्‌ 
द्रव्याचे ज्ञान होतें. ब्रह्म तर रूपवान्‌ नाहीं. म्हणून नेत्रेंद्रियजन्य ज्ञान ब्रह्मा- 
चें घडत नाहीं. यद्यपि रामकृष्णादि ज्या मनुष्याकार मूर्ती आहेत त्या रूपवा- 
नही आहेत तथापि त्या मूर्ती मायाराचेत आहेत. मिथ्या आहित. त्या मूर्ती 
त्रह्म नाहींत. आणि पुराणाचे ठायीं रामकृष्णादिकांना ब्रह्मरूपता बोलिली, 
ती त्यांच्या शरीररूप ज्या मूर्तीच ब्रह्मरूप आहेत, या अभिप्रायिंकरून बोलि- 
ले नाहीं, किंतु त्यांच्या शरीरार्चे अधिष्ठान चैतन्य ब्रह्म आहे, या अभिप्रा- 
येकरून बोलिलें. याविषयी शंका होते कीं सवीच्या शरीराचे अधिष्ठान चैत* 
न्य ज्रह्म आहे. आणि अधिष्ठानंचेतन्य अभिप्रायिकरूनच रामकृष्णांशीं ब्रह्मता 
म्हणावी तर स्‌वै शरीरांचे अधिष्ठान चैतन्य ब्रह्म होण्यास्तव मनुष्यपश्‍वादि 
सवंही अ आहे. त्यांच्या समानच रामकृष्णादिक होतीळ. आणि पपा 
प्णादिकांचें जे अधिष्ठान चैतन्य ते ब्रह्म आहे या अभिप्रायेकरूनही त्रह्मरू- 
नो जेठीतादी, ., किंतु त्यांची अन्य जावांहून विशेषसिद्धीकरतां त्यांचे 
शरीरच ब्रह्म आहे असे मानणे योग्य आहे. ते घडत नाहीं. कारण की शरी- 
राचा वाध कून त्यांच्या शरीरास ब्ह्मरूपता मानांवी तर सवे शरीरांचा बा- 
ध करून सर्वही ब्रह्मरूप आहेत, आणि बाध केल्यावांचून अन्य शरीराच्या 
परी हस्तपादादिक अवयव रूपवान्‌ सक्रिय शरीराचा निरवयव नीरूप आक्रे- 
य अह्याशीं अभेद घडत नाहीं. हणून रामकृष्णादिकांचे शरीर ब्रह्म नाहीं. 
परंतु इतकाच भेद आहे कीं जीवांची शरीरें पुण्यपापाधीन आणि भूतका्ये 
आहेत आणि जीवांना अविद्याबलेकरून अनात्म्याचेठायी अहंममाध्यास आहे 
तो आचायोपदेशेकरून निवृत्त होतो. आगि रामकृप्णादिकांची गरी; पुण्य- 
.. फिरून राचित नाहींत आणि भूतकार्य नाहींत. कारण सृ्टाचे आदिकालीं 
जेव्हां माण्याचे कर्म भोग देण्यास सन्मुख होतें तेव्हां आप्तकाम जो ईश्वर 
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त्यांच ठायी प्राण्यांच्या कमोनुसार जगदुत्पातैरूप जो संकल्पे होतो त्या 
संकर्पेंकरून जगदुत्सतिरूप स्ट होते. तद्वत्‌ सृष्टीनंतरही जगत्पाठनरूप 
संकल्प होतो. त्या संकल्पेंकरून जगताचे पालन होते. कमोनुंसार जो सुखदुः- 
खसंबंध त॑ म्हणावें पालन. त्या पालनसंकल्पामध्ये उपासक पुरुषांच्या उपा- 
सनाबलंकरून ईश्वरास असा संकल्प होतो कीं रामकृष्णादिनामसहित मूर्ति 
सर्वीना प्रतीत व्हावी.म्हणून त्या ईश्वर संकल्पंकरून विशेष नामरूपराहित ईश्वराचे 
ठायी रामकृष्णादिक नाम पीतांबरादिशामसुंदर विग्रहरूपाची उत्पत्ति होते. 
तो विग्रह कर्माचे अधीन नाहीं. यद्यपि रामकृष्णादि विग्नहापासून साधु आणि 
दुष्टांशी क्रमॅकरून सुखःदुख होते, जो ज्याच्या सुखदुःखाचा हेतु तो त्या- 
च्या पुण्यपापकरून रचित आहि, म्हणून पुण्यपापाधीन म्हणतात. यास्तव 
अवतारांची शरीरें सांधुपुरुषांना सुखाचा हेतु होण्यास्तव साधुपुरुषांच्या पुण्य- 
समुदायकरून आणि असुरादि असाधुपुरुषांना दुःखाचा हेतु होण्यास्तव त- 
त्यापेकरून रचित आहेत. अस असंतां अवतारशरीरें पुण्यपापाधीन नाहींत 
हे बोळणें संभवत नाहीं. तथापि जीवांनी पूवशरीरांचे ठायीं पुण्यपाप कमे 
केलीं त्याचीं फळें उत्तर शरीराचेठायी त्या जीवांना सुखःदुखं होतात. म्हणून 
शरीराभिंमानी जीवांची पूर्वशरीरांच्या पुण्यपापाधीन उत्तर शरीरं म्हणतात. 
तशी रामकृष्णादिकांची शरीरें यद्यापे साधु असाधुपुरुषांच्या पुण्यपापाधीन 
आहेत आणि त्यांना सुख!दुखहेतु आहेत. तथापि रामकृष्णादिकांची अवतार- 
शरीरें स्वतांच्या पुण्यपापैकरून रचित नाहींत आणि त्यांना आपल्या शरीरं- 
करून सुखाचा अथवा दुःखाचा भोग घडत नाहीं. म्हणून रामकृष्णादिकार्च! 
शरीरें आपल्या पुण्यपापाधीन नाहींत हें यथाथे आहे. तसा भूतांचा परेणाम- 
ही रामकृष्णांची शरीरें नाहींत. किंतु चेतन्याश्रित मायेचा परिणाम अहित. 
जर पंचीकृत भूतांचा परिणाम असता तर कृष्णशरीराचेठायी रज्जुकृत बंधना- 
दिकांचा अभाव शाखाचेठायीं बोलिळा तो असंगत होईल. यद्यपि पंचभूतर- 
चित सिद्ध योग्याच्या शरीराचेठायी बंधनादिक होत नाहींत, तथापि योग्या- 
च्या शरीराचेठायी प्रथम बंधनांदिकांचा संभव आहे, पश्चात्‌ योगाभ्यासरूप 
पृंधनादिकांचा अस च्य वा 
पुरुषांथकरून बंधन! असंभव आहे. कृष्णादिकांच्या शरीराचे ठायीं 
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योग्याच्या परी कांहीं पुरुषार्थेकरून बंधनादिकांचा अभाव नाहीं. किंतु त्यांचें 
शरीर सहजच बंधनादि होण्यास योग्य नाहीं. म्हणून भूतांचा परिणाम नाहीं. 
आणि मांडुक्य भाष्य टीकेचेठायीं आनंदागेरीनें र!मकृष्णादिकांची शरीरें भू- 
तांचा पारेणाम बोलिली तं स्थूल दृष्टीकरून अन्य शरीरांच्या समान शरीरं 
प्रतीत होतात, या अभिप्रायंकरून बोलिलें. कारण की भाष्यकारानं गीता 
भाष्याचे ठायींच बोलिळे आहे कीं रजावांवर अनुग्रह करून शरीरधारीच्या परी 
मायाबळकरून परमात्मा कृष्णरूप प्रतीत होतो. तो जन्मादिराहित आहे. त्या- 
चा वसुदेवद्वारा देवकीपासून जन्मही मायेकरूनच प्रतीत होतो. याप्रकारे भा- 
प्यकाराने कृष्णझरीर मायेचे कार्य बोलले. म्हणून भूतांपासून अवतारारीरां- 
ची उत्पाते नाहीं, किंतु त्यांच्या शरीराचे उपादान कारण साक्षात्‌ माया आहे. 
आणि अन्य जीवांना देहादिकांचे ठायीं आत्मश्रांते आहे. रामकृष्णादिकांना 
आत्मआंति नाहीं. कारण कीं जीवाची उपाधि . मलिनसत्वगुणवान्‌ अविद्या 
आहे आणि रामकृष्णादिकांची उपाधि शुद्धसत्वगुणवानू माया आहे; म्हणून 
जीवांना अविद्याकृत आंति आणि रामकृष्णाठिकांना मायाकृत सवेज्ञता आहे. 
. जीवांना अज्ञानकृत आवरण आगि आंतिनाशाकारणें आचार्यद्वारा महावाक्य 
उपदेशजन्य ज्ञानाची अपेक्षा आहे, ती रामकृष्णादिकांना आवरण आणि 
आंति नाहीं, म्हणून उपदेशजन्य ज्ञानाची अपेक्षा नाहीं. किंतु जीवांना अंत:- 
करणवृत्तिरूप ज्ञानाचे परी ईश्वराशी मायावृत्तिरूप आत्म्याचे ज्ञान उपदेशादि- 
कावांचूनही आहे. परंतु त्या ज्ञानंकरून ईश्वराशी कांहींच प्रयोजन सेद्ध होत 
नाहीं. जसा र्जावांना घटादिज्ञानेंकरून घटादिकांचा आवरणभंग आणि 
घटादिविषयाचा प्रकाश होतो, परंतु आत्म्याचे ब्रह्मकपकरून जेव्हां 
ज्ञान होतं तेव्हां त्या ज्ञानाचा विषय झो आत्मा त्याचा आवरणभंग 
मात्र ज्ञानंकरून होतो. त्याचा प्रकाश होत नाहीं. कारण स्वयंप्रकाश 
आहे म्हणून. तसे ईश्वराशी अहंब्रह्म असें मायावृत्तिरूप जे ज्ञान त्या 
शानाचा विषय ईश्वराचा आत्मा तो आवरणराहेत स्वयंप्रकाश आहे म्हणून 
आवरणभंग अथवा तंतूम्रकाश हे कांहींच प्रयोजन घडत नाहीं. यास दृष्टांतः- 
हेत. जीवन्युक्त विठ्ठानाशी निरावरण आत्मविषय करणारी अहं ब्रह्म अशी 
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अंतःकरणवृत्ति आवरणभंगादि प्रयोजनरहितं आहे, तृत इंश्वराशींही 
अहंब्रह्म अशी ज्ञानरूप मायावृत्ति आवरणभंगादि प्रयाजनरहित आहे. या 
प्रकारकरून रामकृष्णादिकांची जीवांहून विलक्षणता आणि इंश्वरता आहे. परंतु 
त्यांची शरीरें मायारचित आहेत म्हणून ब्रह्म नाहींत किंतु मिथ्या आहेत. 
मायेने उत्पन्न केलीं जीं अवतारांची शरीरं ती हस्तपादादि अवयवसहित 
आणि रूपसहित आहेत, म्हणून नेत्रेद्रियाचा विषय त्यांचीं. शरीरं आहेत, 

आणि ब्रह्माशीं नेत्रेद्रिय विषय करीत नाहीं, तसच त्वगिंद्रियही स्पश आणि 
स्पश्षीश्रयास विषय करतें. त्रह्म स्प्शोचें आश्रय आणि स्पशही नाहीं, म्हणून । 
त्वगिद्रियास अरह्म विषय नाहीं, रसनेंद्रियेकरून रसाचे ज्ञान, ्राणेंद्रियंकरून 
गंधांचे ज्ञान व श्रोनरेद्रियेकरून शब्दाचे ज्ञान होतें. रस गंध शब्दाहून अद्य वि- 
लक्षण आहे, म्हणून रसना प्राण श्रोत्रेकरून ब्क्माचे ज्ञान होत नाहीं, आणि 
करमेद्रिये ज्ञानाची साधने नाहींत, किंतु वचनादिक्रियची साधने आहेत; या- 
स्तव तिहींकरून कोणाचेच ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारंकरून कोणत्याही ई- 
द्रियाने ब्रह्माचे जान होत नाहीं आणि इंद्रियजन्य ज॑ ज्ञान तं ज्ञान प्रत्यक्ष 
म्हणतात. प्रत्यक्षास अपरोक्षच ह्मणतात. या प्रकारे ब्रह्माचे अपरोक्षज्ञान घडत 
नाहीं. किंतु शब्दैकरून माल ब्रह्माचे ज्ञान होतें. जे शब्देकरून ज्ञान होतं त 

परोक्ष आहे. यास्तव ब्रक्माचेंही जान परोक्षच होते. 
॥ श्रींगुरुरूर ॥ 
॥ मू. ओं. ॥ 

नव्हे प्रत्यक्ष इंद्रियाविण ,, शिष्या हा नियम नाहीं जाण ॥ 

होत प्रत्यक्ष इंद्रियावांचून ॥ सुखदुःखज्ञान सर्वोशीं ॥ १२९॥ 
टीका:---इंद्रियसंबंधावांचून प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं हा नियम नाहीं. 
कारण कीं जसें सुखदुःखाचे जे ज्ञान होतें तं कोणत्याही इंद्रियंकरून होत 
नाहीं, परंतु तं सुखदु:खाचें ज्ञान प्रत्यक्ष आहे, ह्मणून इंद्रियसंबंधेकरून ज॑ 
ज्ञान होते तच प्रत्यक्ष ज्ञान होतें हा नियम नाहीं. किंतु विषयाशी वृत्तीचा 
सबंध होऊन जेव्हां विषयाकारवृत्ते होते तेव्हां प्रत्यक्षज्ञान ह्मणावे. तो संबंध 
कोठे इंद्रियद्वारा होतो, आणि कोठें शब्देकरून होतो. जसा दशम तूं आहेस 
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या शब्दैकरून दशम जो आपण त्याप्रत अंतःकरणवृत्तीचा संबंध होऊन दश- 
माकारवात होते. यास्तव शब्दजन्यही दशमाचे ज्ञान प्रत्यक्ष आहे, तसे प्रमा- 
त्याचे ठायीं सुखदुःख होतें तेव्हां सुखदुःखाकार अंतःकरणाची वृत्ते होते. 
त्या वृत्तीकरून सुखदु:खाचा संबंध होतो, ह्मणून सुखदुःखाचे ज्ञान प्रत्यक्ष 
आहे. आणि पूर्वे उत्पन्न सुखदुःख नष्ट झाल्यानंतर जेव्हां पुरुषास स्मरण होतें 
तेव्हां सुखदुःखाकार अंत:करणवृत्ति होते, परंतु वृत नष्ट झाली हणून सुख- 
दुःखाचा संबंध होत नाहीं, ह्मणून ते ज्ञान स्मृतिरूप आहे. प्रत्यक्षरूप नाहीं. 
यद्याप अंतःकरणाचे धर्म सुखदुःख साक्षिभास्य आहेत, तथापि सुखदुःखाकार 
अंत:करणवृत्तिद्रारा साक्षी सुखडुःखाचा प्रकाश करतो. जो साक्षिभास्य पदार्थ 
आहे तो वृत्तिअपेक्षेकरूनच साक्षी प्रकाशितो, जसे ुक्तिरजत साक्षिभास्य 
'आहे, या स्थानीं अविद्यावृत्तिट्ठारा साक्षी रजताचे प्रकाशन करतो. हणून 
सुखदुःखप्रकाशनसमयीं अंतःकरणाची वृत्ति साक्षीशीं साह्य आहे आणि मिथ्यार- 
जतादि प्रकाशनसमयीं अविदेची वृत्ति साक्षांशीं साह्य आहे. या प्रकारें सा- 
क्षिमास्य पदार्थज्ञानकालीं उभयवृत्तींची अपेक्षा आहे. आणि जेव्हां बाह्यसा्धन- 
करून वृत्तीशीं विषयाचा संबंध होतो तेव्हां त्या वृत्तीचा जो विषय तो साक्षिभास्य 
न म्हणावा. कारण कीं सुखदुःखविषय करणार जी वृत्ते त्या वृत्तीविषयी बादह्य- 
इंद्रियादि हेतु नाहींत. किंतु सुखदुःखज्ञानकालीं अन्य साधनाच्या अपेक्षेवांचून 
अंत:करणवात्ते सुखदुःखाकार होते. त्या वृत्तीचे ठायीं आरूढ जो साक्षी तो 
सुखदुःखाचे प्रकाशन करतो. म्हणून सुखदु:ख साक्षिभास्य म्हणतात. आणि 
बाह्य घट!दिकांशीं अंतःकरणवृत्तीचा संबंध नेत्रादिइंद्रियद्वारा होतो, म्ह्णून 
साक्षेभास्य नाहीं. तशी अंतःकरणवात्ते जेव्हां ब्रह्माकार होते तेव्हां ती वृत्ति 
बाहेर न जाऊन ब्रह्माश्रीं संबंध पावते. म्हणून ब्रह्मज्ञानही सुखदु:खज्ञानवत्‌ 
प्रत्यक्ष आहे. परंतु सुखदुःखाकारवृरत्ताचे ठायीं बाह्यसाधनांची अपेक्षा नाहीं, 
"हणून सुखदु:ख साक्षिभास्य आहेत. आगि ब्रह्माकार जी अंतःकरणवृत्ति 
तिचे ठायीं तर गुरुद्ठारा वेदवचनाचा श्रोतनकरून संबंध बाह्मसाधन आहे, 
रेशन तह्म साक्षिभास्य नाहीं. या प्रकारेंकरून जेव्हां विषयाशी वृत्तीचा सं- 
नैथ होतो तेव्हां पत्यक्षज्ञान म्हणावे. अहंत्क्ष या वृत्तीचा विषय जें ब्रह्म त्या- 
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शीं संबंध आहे, म्हणून ब्रह्माचे ज्ञान प्रत्यक्षच आहे. आणि जेथें धूम पाहून 
अझोरचें ज्ञान होते तेथे धूमाचे ज्ञान तर प्रत्यक्ष आणि अर्मारचें ज्ञान प्रत्यक्ष 
नाहीं. कारण कीं नेत्रद्वारा अंतःकरणवृत्तीचा धूमाशीं संबंध आहे म्हणून धू- 
माचे ज्ञान प्रत्यक्ष हणावे. आणि अनुमानेंकरून अंतःकरणाची वृत्ति शरीरांत- 
च अभीच्या आकारास ग्रहण करते, परंतु असीशीं वृत्तीचा संबंध नाहीं, म्ह- 
एन अश्नीचे ज्ञान प्रत्यक्ष नाहीं. या प्रकारेंकरून जेव्हां वत्तीशीं विषयाचा 
_ संबंध होतो तेव्हां प्रत्यक्ष ज्ञान हणावे. आणि जेव्हां वृत्तीशीं विषयाचा संब- 
ध न होऊन विषय बाहेर दूर अथवा भूत अथवा भविष्य असतो, त्यांचे अ- 
नुमानेकरून अथवा शब्दैकरून विषयाकारवृत्ति अंतरी होते, तं ज्ञान परोक्ष- 
म्हणावें. ह्मणून इंद्रियजन्य ज्ञानच प्रत्यक्ष आहे हा नियम नाही. जर्स सुखदु:- 
खाचे ज्ञान इंद्रियजन्य नाहीं, आणि प्रत्यक्ष आहे, तस दशमपुरुषाचे ज्ञान 
शब्दजन्य आहे, तरीही प्रत्यक्ष आहे. या प्रकारेकरून गुरुद्वारा श्रवण केला 
जो महावाक्‍्यरूप वेदशब्द त्यापासून उत्पन्न झाले जे ब्रह्मज्ञान ते प्रत्य- 
क्षच आहे हा संभव होत आहे 
॥मू. आ. ॥ 

असा गुरूचा उपदेश ऐकून ॥ तत्त्वदाष्टे बुद्धिमान पूण ।। 

ब्रह्मरूप आत्मा जाणून ॥ कैला निरसन भदभ्रम ॥ १२० ॥ 

अहंब्रह्म या वृत्तींत ॥ निरावरण भान होत ॥ 

दादू. आदिरूप निश्चित ॥ असं मी जाणत निश्चयेशी ॥ १३२९ ॥ 

इति श्रीविचारसागर ग्रंथ ॥ पंडित निश्चवळदास कुत ॥ 

तसूवदृष्टीस उपदेश यथाथे ।। देऊन चतुथे तरंग संपविला । (२२ 

श्रीसच्निदानंदापणमस्तु ।। ॥। र) ॥। ॥ 
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-श्रीसचिदानंदाय नमः ॥ पूवतरंगामध्यें बोलिळें कीं गुरुमुखद्रारा श्रवण 
केलें ज वेदवाक्य त्यापासून अद्वैत त्रह्मसाक्षात्कार होतो, हे ऐकून अदष्टनागि 
द्वितीय शिष्य शंका करतो कीं जर वेद व गुरु सत्य म्हणावे तर अद्वैताची 
हानि होते, आगि असत्य म्हणावे तर त्यांपासून पुरूषार्थप्राप्ति घडत नाही, 
उभय प्रकारेकरून वेदगुरूंपासून अद्वेतज्ञान सिद्ध होत नाहीं. 

॥ मू. ओ.॥ | 
जर मिथ्या म्हणावेत गुरू वेद ॥ तर त्यापासून न व्हावा भव- 
छेद ॥ जसें मिथ्या मृगजळ प्रसिद्ध ॥ तृषानिवारण सामथ्ये 
नसे त्यांत पें ॥ १ ॥ आणि वेद गुरु म्हणतां सत्य ॥ द्वैत हो- 
ऊन नासेल अद्वेत सिद्धांत ॥ असें जाणून अशुद्ध शरंकरमत ॥ 
सकळ त्यजिती मध्वादि प्रबुद्ध पं ॥ २ ॥ हे भगवन ही क्रंका 
मज उपजत ॥ कृपेने उत्तर द्यावे निश्चित ॥ शिष्यवाणी ऐकून 
गुरु बोलत ॥ शंकरमत परम प्रमाण मानी तूं ॥ ३॥ येर 
मध्वादिक चारी जाण ॥ सवे वेदाविरुद्ध बोलती पूर्ण॥ यांवि- 
ष्यीं ऐक व्यासवचन ॥ शंकरमत प्रमाण होय जेणें ॥४॥ 
कलीमध्यें नाना प्रकारचा ॥ वादी अर्थ करतील वेराचा ॥ 
तेव्हां शंकररूपं अवतार शिवाचा ॥ होईल साचा भक्तहिता- 
थे ॥ ५ ॥ मग समग्रमतांचें करून खंडन ॥ जेन बुद्ध मत स. 
मूळ नासून ॥ श्रीविष्णूची मरते गंगेतून ॥ काहून प्रकट करील 
पें॥.६॥ जसा सूर्योदयी प्रकाश होत ॥ जगांतील अंधार 
नासून त्वरित ॥ समग्र वस्तु यथार्थ भासतात ।॥| सये नासत 
संशय विपर्यय ॥७॥ तसें वेदार्थाविषयी जे अज्ञान ॥ त नाशी- 

ल श्रीशंकरव्याख्यान ॥ कर्राल यथार्थ उपदेश पूर्ण ॥ संशय 
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भ्रांति जाण नठेवी पे॥८।॥|आणिक जे करतील वेदाचा अर्थ॥ते 7” 
वृथा श्रमी होतील निश्चित ॥ असं पुराणांमध्ये व्यास वोलत॥ 
हणून शंकरमत श्रेष्ठ मानी पं ॥। ९॥मध्वादिकांचे मत अप्रमाण) 

हं आह्यांक्षी कळलं व्यासवचनेकरून ॥ आणिक ऐक सांगतो 
प्रमाण॥ मुख्य कवी जाण वाल्मीक क्रषि॥ १०॥ तेणें ग्रंथ केला 
वासिष्ठ ॥ त्यामध्यें अद्वेत मत स्पष्ट ॥ श्रीशंकर अट्वेत वर्णिले 
प्रगट ॥ हणून त्याचें मत भ्रष्ट मानी तूं ॥ ११ ॥ वाल्मीक 
क्रषिवचनेंकरून ॥ भेदवाद तो विरुद्ध जाण ॥ अभुद्ध सवे 
प्रकारेकरून ॥ यास्तव संपूर्ण त्यागी तूं | १२॥ 


टीका:--व्यास भगवान्‌ पुराणांमध्ये बोठिळे कीं जव्हां कलीमध्ये वेदाचा 
अथे नानाप्रकारचा करतील तेव्हां कृपाळु शिव श्रीशंकर नाम धारण करून 
अवतार घेऊन बद्रीनाथाची मूर्ति देवनदी ह्मणजे भागीरथीतून काढून स्वस्था- 
नीं बदरिकाश्रमीं स्थापून जॅनबुद्धमतांचे खंडण आणि वेदाचे यथाथ व्याख्यान 
करतील. या व्यासबचंनास्तव श्रीशंकरमत प्रमाण आणि मध्वादिकांचे भदमत 
अप्रमाण आहे. आगि उपनिषदे गीता सूत्र हे वेदांताचे प्रत्थानत्रय आहे 
त्याचे यद्यपि मध्यादिकांनीं अन्यथाप्रकारंकरून स्वस्वमतानुस!र व्याख्यान केळ 
आहे तथापि व्यासवचनास्तव श्रीशंकरक्ृत व्याख्यानच यथाथे आहे 
आणि आडदिकवि जो सवेज्ञ वाल्मिक क्रषि तेणे उत्तररामायणवासिष्ठ नामे ग्रथ 
केला आहे, तेथें अद्वेतमतांत श्रेष्ठ जो दृष्टिसुष्टिवाद आहे तो अनेक इतिहार्से- 
करून प्रतिपादन केळा आहे ह्मणून वाल्मीकवचनाचुसार अद्वेतमत प्रमाण 
आहे आणि वाल्मीकवचनाशीं विरुद्ध भेदमत अप्रमाण आहे. या मरकारकरून 
सवेज्ञ कबिमुनिवचन।विरोधास्तव भेदवाद अप्रमाण आहे आण दुक्ताकरू 
नही भेदवाद विरुद्ध आहे हे खंडननामक ग्रॅथ व आदिशब्दकरून अनक 
ग्रंथांमध्ये हपीदिकांनीं भेदखंडनयुक्ति प्रतिपादन केली आहे. परंतु ती. युक्ति 
कठिण आहे ह्मणून भेदखंडनाची युक्ति आम्ही लिहिली नाहीं आणि क्रपिमुनि 
वचनेकरून विरुद्ध भेदमताविषयीं जेनमताच्यापरी अपमाण निश्चय झाला 

१ 
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असतां युक्तीकरून खंडनाची आस्तिक अधिकाऱ्यास अपेक्षाही नाहीं, हे | तीन 


- ओवींकरून आतां प्रतिपादन करतो. 
॥मू. ऑ.॥ 
केला ग्रंथ जो श्रीहर्षांने खंडन ॥ त्यांत भेदखंडन एकता- 
मंडन ॥ लिहिलें तो विस्तार बहुत जाण ॥ आणि भेदवाद 
युक्ति सहन न करीत पे ॥ १३ ॥ भेदधिकार नामें जा ग्रंथ ॥ 
त्यामध्ये भेदखंडनाचा जो पंथ ॥ तो कठीण दुर्बोध तक बहुत ॥ 
तेथ न पावे निश्चित माति तुझी ॥ १४॥ यास्तव नाहीं बोललो 
ते उक्ते ॥ भेदखंडन कली जी युक्ति ॥ अप्रमाण भेदमत 
कळल्या चित्तीं ॥ खंडनयुर्फ़ कां अपेक्षिजे ॥ १५ ॥ 
आतां वेदवरचभाशीही भेदमत विरुद्ध आहे हे बोलतो. 
॥ मू. ओ. ॥ 


महादु:खजनक भेदप्रतीति॥ हे कठवलींत यम बोलिं निश्चिती ॥ 
यास्तव भदवाद त्यागून चित्ती ॥ धरी प्रीति एक अंद्वेतवोंदी १६ 


येथ जो नाना पाहातो तो मृत्युपासून मृत्यु पावते. इति श्रुत्य्भः ।| 
॥ मू. ओं. ॥ 
जो द्वितीयत्व धरितो चित्तीं ॥ त्याला भय बोलतसे श्रुति ॥ 
आपणाहून ज्ञेय ध्येय अन्य जाणती ॥ ते देवपशु निश्चिती हॉ 
वेदडांगोरा ॥ १७॥ 
द्वैतापासून भय पावतो तो अन्य आहे, मी अन्य आहे, तो देवप्यु, 
कांहीं जाणत नाहीं. हा दोन श्रुतींचा अथर आहे. 
॥ मू. आ. ॥ 
यास्तव शिष्या मध्वादिकांचे वचन ॥ ऐकतांच विसरावे 
अतिदुःखजन्य ॥ जंव तुझे हृदयीं आहे द्वेतवचन॥ तंब अट्वेत 
साक्षात्कार जाण नपवेची | १८ ॥ ठदेतवचनाचे जरी होईल 
समरण ॥ तरी तुझा साक्षात्कार जाईल नासून ॥ पूवस्मृति 
साक्षात्कार करीत नाशन ॥ अशी एक कथा जाण सांगतो 


व्र 


ता 
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तुज ॥ १९ ॥ राजाचा एक भछूंनाम॑ प्रधान ॥ सवे राजकार्य 
त्याचे अधीन ॥ आणीक जे राजकारभारी जाण ॥ करिती 
मत्सर पूणे तयाचा ।॥२०॥ परंतु भछेचा नाश करून शकती॥ 
राजाशी परम प्रिय असे निश्चिती ॥ तेव्हां सवे मिळून रचिली 
युक्ति ॥ बंडवान पाठविती दंगा करावया ॥ २९१ ॥ त॑ ऐकून 
राजा सभा करीत ॥ मुख्य मुख्य सरदार पाचारीत ॥ म्हणे 
वेगी चढाव करून त्वरित ॥ नाक्यावे निश्चित हे बंड ॥ २२ ॥ 
तंव ते संवे मिळून असं बोलती । तुती भछूची सवदां करतां 
स्तती ॥ प्र|णसंकटीं पाठवितां आहझ्मांप्रती । भळस निश्चिती कां 
न पाठवा ॥२२॥ तंव भू बोलत कर जोडून । हे राजन्‌ 
ऐका माझें वचन ॥ जरी तुमची आज्ञा होईल मजलागून । 
तरी हे बंड नाशीन याच क्षणीं ॥२४ ॥ मग राजा भछशीं 
बोलत । तुवां जाऊन करावें कार्य त्वरित ॥ तंव भछू जातां 
क्षणांच ते सर्व मारीत | वाणी कृषीवळ करीत सर्वे सखी ॥२५ 
भंळू विजय ऐकून त्यांहीं । सांगती राजापाशीं सवही ॥ भळू 
मेळा न साधिलं कार्ये कांददीं । मिथ्यावचन पाही ऐकत राजा 
॥ २६॥ मग त्यांपेकी केला एक प्रधान । छत्र पालखी दिधली 
पूर्ण ॥त्याणं असा बंदोबस्त केला आपण । कों राजा स्वझांत 
श्रवण न करी भळूचे ॥ २७॥ भछंस कळला हा सवे वृत्तांत ॥ 
मग विचारपूवेक तपस्वीरूप धरीत ॥ ह्मणे राजापाशीं जाणे 
न घडे निश्चित । जातां दारापर्यंत पाण घेतील पे ॥ २८ ॥ 
समग्र भोग भोगेले आजपर्यंत । देह आणि इंंद्रयं रोगराहईत॥ 
सुंदर ग्रहीं गृरहपत्नी शोभत । मन मोहित सुलक्षणपैं ॥ २९॥ 
जसा समुद्र गंगेशी न त्यागीत । तसें कामीक जिचे ठायीं 
प्रीति करतात ॥ विधीने दूजी तिलोत्तमा निर्मिली निश्चित । 
सुंदघात दोष वसत प्रथमेच ठायीं ॥ ३०॥ करचरणी मेहेंदी 
रंगाची प्रीति। तिचाम्यां त्याग निमिष न केला चित्तीं ॥ 


११६ विचारसागर, 
आणिक भोंग:व. भोगसाधने जीं असती । तीं भागेतां पावलो. 
निश्चिती मरणसमय ॥ २१ ॥ हा हा कोण मूढ मजसम या 
जगांत :1- भगाचे ठायी ल॑पट झाला आजपर्यंत. ॥ जं मलमूत्रे- 
करून ओलं अत्यंत । मांसांतून रुधिर खंवत क्षतावीण ।।२२॥। 
चमवेष्टित मांस मालन । त्यावर मलिन अशुद्ध केश जाण ॥: 
त्यामध्ये सुंदर पदाथ कोण । ग्लानीचे मांदिर पूणे अति अप- 
वित्र ॥ २२१ तियेची जंघा माठिन सदांही । रंभा हस्तिशुंडा 
उपमा. देती पाही ॥ मध्ये आदरे मूत्राची मोरीच काय ही ॥ 
रक्त मांस त्वकू पाही अस्थि पसारा ॥ २४ ॥ जिचा स्थूल 
नितंब उत्तम अगाथ । त्यांत माळेन गुद हाच नाला अशुद्ध ॥ 
त्याचे तट ते आते दुर्गंध । तेथे जो आसक्त तो अंध पे ॥ ३५. 
जिचे अधर लाळेंकरून भिजत । ग्लानी न करितां निज मुखीं 


सेवित | जसा सरदयांपे शुद्धाशुद्ध विवक त्याजित । तसा सेवित 
दृष्टमदा नारी ॥ २६॥ 


टीका:- दृष्टमदा ह्मणजे जिळा देखतांच मद चढतो. 
॥ मू. ओं. ॥ 

ह्मणती स्त्रियेचं अंग सुंदर पूण) विचार करतां आते फिके होत 

जाण ॥ कपटछळाची नारी खाणी पूणे । असं विचारून मी. 
त्यागितो आतां ॥| २७ ॥ पेढे बर्फी दि पायस । तदुल प्रता- 

डिक अन्ने बहुवस ॥ भोजनीं जे नानाविध रस । या सवाचे 

सेवन. केलं जिव्हेनं ॥२८ ॥ परंतु अद्यापि जिची नाहीं झाली 

तृप्ति । ह्मणून वृंथा न पोषी मी तियेप्राति ॥ कंदमूळें सेवून करूं 

क्षुधाशार्त्ते । परी पराधीन निश्चिती नव्हे आतां ॥ ३९ ॥. 
गुहा मंदीर वन बाग बहुत।!असें असतां कां व्हावें राजांकित । ' 
सज शिळा निज भुज उशी निश्वित । निमळ जळ करपात्र 

प्तिबंथरहित पे ॥ ४० ॥ बेसला एकांती स्वळंदी होऊन । 
भछू परमानंद पावला पूर्णे || कधीं आनंद नव्हे एकांतावीण । 
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अब्धीपर्यंत पूर्ण पृथ्वी मिळतांहि ॥४१ ॥ सावेभोम पद निरो- 
ग तारुण्य । देढ स्थूल बहुत बळ पूर्ण ॥ विद्येसहित ज्याचे ठायीं 
सप्त गुण । होतां अंत जाण मानुष सुखाचा ॥ ४२ ॥ मनुष्यगंधवे 
ज्यास हणतात ते राजाहून शतगुणें आनंद पावत । आणि 
अन्य देवगंधवं जे निश्चित ॥ ते त्याहून शतगुणा पावत सुख पे॥४२ 
जे सुख देवगेधवाचे । त्याहून शतगुणी पितरांचें॥ त्याहून शत- 
गुणी आजानदेवांचे ॥ कमंदेवांचें त्याहून रातगुण पे ॥ ४४॥ 
कमदेवांहून शत गुणें अधिक । मुख्य देवास असे सुख ॥त्या 
मुख्य देवाहून शतगुणी अधिक । इंद्राचे ठायी सुख असे पॅ ॥४५॥ 
टीका!---मुख्य देव हणजे एकादश रुद्र द्रादशादित्य अष्ट वसु हे एक- 
तिस मुरूय़ देव हणाव. 
॥ मू, ऑ. ॥ 
संवे देवांचा गुरु जा बृहस्पाति ॥ त्यास इंद्राहून शतगुण सुख 
निश्चिती ॥ ज्याचे नाम ह्मणती प्रजापती । त्यास गुरूहून सुख 
स्थिति शतगणे पे ॥ ४६ ॥ त्याहून ब्रह्मयाशीं शतगुण 
सुख ॥ ज्यास कधीही नसे दुःख ॥ या कर्मे इतक पावत सुख । 
तेत्तिरीय श्राति देख बोलत पें ॥ ४७ ॥ .राजापासून ब्रह्मदेव" 
पर्यंत ॥ बोलिले जं सुख प्रस्तुत ॥ त॑ एकांतवासी सवत पावत॥ 
काम दग्ध होत हृदयीं ज्याचे ॥ ४८ | 
॥ अथ योपित्संगाइ:खवणंनं | 
॥ मू. आओ. ॥ 
असें एकांतदेश्ी होत सुख ॥ स््रीधनसंगं सदां होत दुःख ॥ 
स्री कुखूष् आणि बोले दुःखदायक ॥ तेण त्याच हृदया हात 
शोक सदां ॥ ४९॥ हे प्रभो ही खरी मळपूत्राच आझ पण ॥ 
मज दिधली कोण्या पापाचें दंडण॥ म्हेस मढी मुंगसी सपीण॥ 
बोलत वचन काक जेवीं ॥ ५० ॥ भूतास पिशाची उटास 
उंटीण आवडत ॥ खरींचा शब्द ऐकून खर मोह पावत ॥। 
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जरी रात्रीं उच्चस्वरे गातां गीत ॥ तो शब्द श्रवण होत जंबुक 
गर्जती जेवीं ॥ ५१ ॥ वेराग्यावांचून तिचा . निरपराध ॥ 
त्याग न घडे त्यागितां घडे पापसंबंध ॥ देखतां कुरूप ऐकतां 
वचन विरुद्ध ॥ निरतर हात खेद पतिचित्तीं ॥ ५२॥ 
जर खत्री असल रूपवती मधुरवचनी ।। तर कुरूपतेहून होत 
दःखदायना ॥ सुवणेसम त्वचा. प्रिय पाति मनीं ॥ परी धम 
अथे माक्षनाशनी हातपें॥ ५३ ॥ 
॥ अथधननाशवणनं |। 
॥ मू. आ. ॥ 
गोड बांलण विषसंयुक्त ॥ हा लाडु खातां बुद्धि नासून जाला 
भ्रमित ॥ अन्य कांहीं न देखे स्वम्तांत ॥ एक कामिनी देखत 
कामांध तो ॥ ५४॥ घरीं किंवा बाहेर जें कांहीं मिळेळ धन॥। 
ते सर्वे खचीत तिचे शरीरालागून ॥ तिशीच समपीं वस्र 
भूषण ॥ गुरु माय पित्याचे स्मरण न करी पें ॥५५॥ 
जसा भाक्तपवेक देवास भक्त अर्पित ॥ तसे पायसादि पदार्थ 
हिक्ा सर्मापत ॥ स्नेह ही वेसण न सुटे निश्चित ॥ वेलास सदां 
मारित कृषिवळ जेवीं ॥ ५६ ॥ 
॥ अथ धमनाशवणेनं ॥| 
॥ मू. ओ. ॥। 

जसा शुक पक्षी पिजऱ्यांत ॥ शुद्धाशुद्ध शिकविला तसा 
वाळत ॥ तसं स्री जे कांहीं शिकवित ॥ तंच वोलत गुरू माता 
पत्याश्षा ॥ ५७ ॥ किंवा मयूरी पुढें मयूर आपण ॥ नाचतां 
रिझे आणि रिझवी तिजलागून ॥ तसे नाना वेष तियेशी 
दंऊन ॥ तिशी संतोषवून आपण संतोषे ॥ ५८॥ जेव्हां 
दाघाचे मन होत अनुरागयुक्त ॥ तेव्हांच मदन मादिरा मद 
जागत ॥ मग बावरे होऊन वसन त्यागित ॥ रममाण होत 
अतिउन्मत्तपणे ।॥। ५९ | अमंगळ भेतसम नमन रूप धरून ॥ 
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वारंवार मेषवत्‌ रमती एक मनेकरून ॥ जसा मद्यपी लोळत 
बुद्धिहीन होऊन ॥ न गणीत दुगेधी मलीन गटारादे ।॥६०॥ 
तसें नरनारी मदनमदें अंध होऊन ॥ अति मलीन अंगांत 
अंग घेती कवळून॥ मदनमद मनाशीं भ्रम करीत पण) हे त्या- 
गी जन ऐकून करती आश्रचये ॥ ६९ ॥ मदनमदें पुरुषबुद्धी- 
चा नाश होत ॥ मग उंच नीच स्वकीय परकीय न लेखीत॥ 
अशी स्त्री ही मदनमदें भुलत । दुःखजन्य क्रिया मानिती 
सुखदाती ॥ ६२ ॥ जेव्हां प्रवल काम मादेरा मद जागत ।॥ 
तेव्हां ब्राह्मणस्री नीचाशीं होत रत ॥ असे नरनारी मदनसम- 
दिरा पिऊन मत्त ॥ होऊन अर्थ करितात बहु प्रकारे ॥ ६३ ॥ 
॥ जेव्हां कामदोष पुरुषास बंधन करीत ॥ तेव्हां तो सुंदर 
स्रियेशी अवलोकित ॥ ह्मणून स्वरूपवती ती अतिदुःख देत ॥ 
तिचा त्याग बोलत मुनी पूणसुखाथे ॥ ६४ ॥ जो रूपवती 
ख्रीचेठायी प्रीति करीत ॥ विषसम दुःखदाती देखून न पळत॥ 
तो उभय लोकांची हानि करीत॥ मुनीजन बहुत साक्ष बोलती 
॥ ६५ ॥ जे नानाविध करतात भोजन ॥ त्या रसाचे फळ 
बिंदु होय उत्पंत्न ॥ जीवनबिंदु सात त्या आधीन ॥ मनाचा 
शोकनाशन बिंदु करीत ॥ ६६॥ जेव्हां जनाचे मन होत मल- 
वासी ॥ तेःहां शोक करीत राहात उदासी ॥ जेव्हां मन होत 
रुधिरानिवासी॥ तेव्हां रजोगुणे मनासी चंचलता अधिंक॥६७॥ 
जेव्हां मन विंदूमध्ये करीत वास तेव्हां शोक चैचलतेचा होत 
नाश ॥ पुनः बलवंत जाणून आपणास ॥ प्रसन्न होत शुभकाये 
स्थानीं ॥६८॥ ज्याचे ठायीं अधिक विंदू होत ॥ सुंदर कांति 
आणि र्पवंत ॥। तनूचे ठायीं विंदूच प्रकाश करीत ॥ बिंदु 
नसतां मेतवत्‌ तनु जाणपा ॥ ६९ ॥ ज्याचे बिदूचा कधींही 
न होत नाश॥ सुरकुत्या न दिसती त्याचे अंगास ॥ योगी 
खेचरी मुद्रा करती बहुवस ॥ श्रेष्ठत्व येत त्यांस बिंदु संरक्षणे 
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॥ ७० ॥अष्टमहा सिद्धीचे योगी करित. धारण ॥ बिंदु नसतां 
भोगी ह्मणती त्यालागून ॥ असा आते उत्तम जगांत बिंदु 
जाण ॥ तो स्त्री घेत हिरून निजभगीं ॥ ७१ ॥. जसा काँ 
चरकामध्ये ऊंस ॥ पिळपिळून घेत पीयूपरस ॥ वारंवार 
चरकांत धरितां त्यास ॥ होतां निरस, जाळिती पे ॥ ७२॥ 
तसें स्री भुजांमध्ये आलिंगून पतीशी ॥ भर्रीत योनिघट 
हिरून वी्याशी ॥ प्रतिदिनी वारंवार क्रिया करित अशी ॥ 
निःशेष वीयाशी होय तोंपर्यंत ॥ ७२ ॥ नारी नरदेह असार 
करीत ॥ जसा फुलांतील अक घेतां चोथ राहत ॥ तसा 
अकाम झालया त्यास जाळीत ॥ शुष्कवचन कोलित घेऊन 
पे॥७४॥ जर तारुण्य रूप वळ धनवान्‌ बहुत ॥ तर त्यास 
खी नीराजन करीत ॥ स्वरूप वल धनाचा कहून अंत ॥ म्‌ग 
झणत तूं कोणाचा पाते ॥ ७५॥ मूखे पुनः भोगे इच्छी ति- 
यशा ॥ हस्तस्पशे कॉरेतां शिव्या देत त्याशी ॥ क्रोधथुक्त हो- 
ऊन फिरवी नेत्रांशी ॥ मग समीप शेजश्षी न जाय पाते 
॥७६॥ कोटी वज़्संघात कारेतां जाग ॥ त्याचें सपे सार 
एकत्र करून ॥ तुकितां खीचे त्हदय त्याहून कठोण ॥ क्षी 
याने वचन बोलती पें ॥ ७७॥ खत्री जंव जंब अनादर करून 
हटत ॥ मतिमंद तंव तंव लंपट होत कधी कांहीं त्यांचे कारेतां 
वांछित ॥ तरी मरणपर्यंत तिशी न सोडी पें ॥ ७८ ॥ श्रृति 
स्मराति गाता पुराण पढून ॥ तर्क निपुण आणि अजिंक पूर्ण ॥ 
त्यास स्लरी असे करीत स्वाधीन ॥ जसें वांरर जाण गारोड्यांच 
॥ ७९॥ सर्वे मनास येईल तसं करवीत ॥ जसा शिक्षित 
पशु इच्छेबुसारे नाचत ॥ उाक्ते युक्ति तेव्हां स्थ विसरत ॥ 
जेव्हां ख्रियेशीं रत होती पंडित जन॥ ८० ॥ जर कधी तयाशी 
स्मरण होत ॥ तर तिजविषयीं कांहीं खेद मानीत ॥ मग ति. 
घ्या त्यागाची इच्छा धरीत ॥ तंब ती नेत्रावळोकन सोडत 
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वाण पें॥८१ ॥ कटाक्षजहरांत नेत्र शर बुडवून ॥ भोवया 
धलुष्य सम्यक्‌ ओहून ॥ सर्वोचें त्ददयसावज मारीत जाण॥ 
विज्ञांचे जात प्राण शठ धनिकाची कोण गाते ॥८२॥ तिचे 
ठायीं तीव्र वेराग्य न होत॥हणून पुनः मतिमंद प्रीति करीत॥ 
जसे सेवकाशी नानाविध अज्ञापीत ॥ तसा बसून करीत हुकूम 
टुपसम ॥ ८२ ॥ जो नर ख्रीनयनशर विंधित ॥ त्यांच त््द्य 
परमार्थयोग्य न होत ॥ बरे वाईट सुखदुःख विसरत ॥ भव- 
दुःख निस्तरत तो केवी ॥ ८४ ॥ वेड्या आणे परखी आति 
निदित ॥ घरची तर नरकसामग्री निश्चित ॥ विवेकी तिघींचा 
स्नेह त्यागित ॥ सूखे नाश पावत स्नेह केलिया |८५॥ ध- 
मार्थ मोक्ष जाण॥ खरी नाश करीत संपूर्ण ॥ सर्वानथांचें मूळ 
जाझून ॥ खुख व्हावयालागून त्यागावी ॥ ८ ६ | आतां पुत्र- 
ही तसेंच दुःख देत ॥ साप्त नसतां एकच दुःख निथित ॥ गर्भ- 
संभवीं दुःख जन्मदुःख अत्यंत ॥ मरतां अनंत दुःख होतपै 
॥८७॥ जर ख्रीन होय गर्भवती ॥ तें तर बहुत दुःख उभयतां- 
मती ॥ गर्भ राहतां नाशभय वाहाती चिती । । मग चित्ता 
कन्या वा पुत्र होईल ॥ ८८ ॥ गर्भपतनाचे हेतु अनंत ॥ तेणें 
भये आति चिंता कारेतात ॥ नवंमाल होतां म्रसवत॥| बहुदुःख 
सोशित मायवापें ॥ ८९ ॥ नव ग्रहांतून विरुद्ध एक दोन ॥ 
सव ग्रह अनुकूल असां कोण उत्पन्न ॥ -यास्तव माता पिता 
एकांतीं बसून | करती रोओीदन विरुद्ध ग्रह चिता॥२९०॥ बालक 
_ उदास होऊन त्यजीत स्तन ॥ तव दोघें मिळून करती रुदन] _ 
अशी चिता करितां गेले कांही दिन ॥तंव दंत उगवती नवान 
खरम ॥७६१॥ बहु वाळके मरती निघता दंत॥ त्या थिते- 
करून माता पिता दुःखी होत ॥ व्यथने बाळक शुष्क होता. 
निश्चित ॥ मग चोहोटा पाहून टाकोत:उंतारा॥ ९२॥ कोळी 
9९ (१९ च पाभाराकडून ॥ श्रेष्ठ ट्रिज झाडणी कारही पुर्ण 
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॥ सय्यद बाजा फकीर जाणं ॥ हात जोडून करिती नमन 
अधीरत्वें ॥ ९३॥ ज्यास हिंदू कधीं न मानिती ॥ त्यास पुत्र- 
हेतुत्वे इष्ट मानिती ॥ भेरव भूतास नाना नवस करती ॥ 
स्मशानी बळी देती गिभाडादरर्का ॥ ९४ ॥ चमंक डमरू 
स्वग्नहीं बाजविती ॥ कर जोडून पूजितां न लाजती ॥ आणीक . 
यंत्रे जीं निश्चिती ॥ लिहून ताइतीं बांधिती पुत्रकेटीं ॥ ९५ ॥ 
निजकुळीं एक अच्युतपूज न।काणी स्वझांत नस्मरती अन्य ॥ 
तो कुळनेम पुत्रास्तव देत त्यागून ॥ जशी व्यभिचारिणी जाय 
जर्थ तेर्थे ॥ ९६ ॥ आणीक जेव्हा देवा निघू लागती ॥ तेव्हां 
मातापित्यांस चिंता निश्चिती ॥ स्नान किया त्यजून मालिन 
राहाती ॥ परस देव मानिती गदभ पॅ ॥ ९७॥ हे माते आतां 
फिरवीळ गा माक्ी ॥ चारा घार्लान तुझे गदेभासी ॥ असें बो- 
ळून चणे घेती ओटीशीं ॥ विनेति करून गर्देभाशी चारिती 
॥ ९८ ॥ असें अनंत दुःखंकरून शिशुपालन ॥ तरुण होई तों 
अनेक दुःखें होती जाण ॥ त्यांत पुत्रास आयुष्य असतां न्यून ॥ 
पावत मरण कोटी उपाय करतां ॥ ९९ ॥ मग साता पिता 
मस्तक पिटिती ॥ आपणास दीन अनाथ मानिती ॥ रात्रेदिवस 
हाय हाय करून रडती ॥ व्यर्थ जन्म गेला ह्मणती धिक धिक्‌ 
॥ १०० ॥ पुत्र मरणाचे जं कां दःख होत ॥ तं पत्रवेत जाणे 
पत्रहीन न जाणत ॥ जिवंत असून जाला तारुण्यवंत ॥ 
मग ख्रींचे लागत भरणपाषणाशी ॥ १॥ जींहीं अनेक यत्ने- 
करून केळे पालन ॥ त्यांशीं जल देतां संकट मानी पूणे | 
रात्रीं शेजेवरी खत्री शिकवीत जाण | तंव मायबाप मजळागून 
गाजेताती ॥ १०१॥ जा सत्पुच ता प्रात'काळा उठत ॥ दरू 
नच मातापत्यास नमन कोरत ॥ मातापितरांजवळा याव 
इच्छित ॥ तेव्हां दृष्टि न करीत सन्यपुख ॥ १०२ ॥ जो छुपुत 
तो प्रातःकाळी उडून ॥ शिव्यासमान अनंत बोलत वचन॥ वेगळा 
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राहात घरचे धन घेऊन ॥ तत्‌ शरीराहून न देत अन्य कांही 
॥१२०२४॥ पुनः कधी न घेत त्यांचा समाचार ॥ रात्रोदेवस 
य॒त्न करून भरांत खरयच उदर ॥ उसास टाकीत देखून माता- 
पितर ॥ या पकार निरंतर पुत्र दुःखदाता ।। १०५॥ असा वि- 
चार करून पाहाता ॥ पुत्र सदां निश्चित दुःखदाता ॥ जे पुत्रा- 
पासून सुख इच्छतो तत्वतां ॥ ते होत सवथा मूर्खीशरोमणी 
॥ १०६॥ आतां स्री पुत्र त्यजून इच्छी जो धन त्याचे मुखीं 
पडे छृत्तिका परणं | धन संपादन रक्षण व्ययनाशन ॥ चह 
प्रकारकरून हात दुःखमूळ ॥ १०७॥ जा बहु धन जोड 
इच्छित | ता काट्यवांधे करात अनथे ॥ जाति धम कुळधमे 
त्वारत । सवेहा त्यागात धनपमाप्तीशीं ॥ १०८॥| तत्रापि भाग्या- 
वांचून न मिळ धन | मिळालं तं रक्षितां केश दारुण ।॥ खचितां 
सरल हा [चता रात्रादेन । नाश हातां अनत दुःख पे ॥ १०९) 
अस सदा मनास दुःख देत धन त्या धनास इच्छिती ते धिक्‌ 
जन ॥ एवं खरां पुत्र धन दुःखदाती जाणून। त्याची ममता 
पूण त्यागी भळू।॥। ११० ॥ भळू गेला एकांतवनांत । चित्ती 
शांति पावला यथायुक्त ॥ नूतन मधान झाला जो निश्चित । 
तण शकला सकळ टत्तांत प॥ १११॥ मग अशी चिता उप- 
जळा मना ॥ का भठ जिवंत आहे वनीं । असे राजा रेकेळ 
श्रवणा । कवा काण दिना भंटल त्याज्षी ॥११२॥ तेव्हां आह्मी 
सव हाऊ अनृत ॥ मग राजा आह्यांस दंडील निश्चित ॥ या- 
स्तव [विचार &रून सांगावं त्वरित ॥ कीं भछूें झाला भूत प्रचंड 
प॥ ११३॥ परस्पर असा विचार करून मनी ॥ सभेशीं गेळ 
समस्त [मळानी ॥ मग सवे सांगती रायालाग्रूना ॥ भछू भूत 
हाऊान वना विचरत ॥! १४) सर्वागास राख लावित पूण ॥ 
भटता जा त्यास करील भाषण॥ त्याशी मारीत त्वरेकरून !। 
पळता त्यास दखून ते वांचती पे ॥ ११५ ॥ राजा कूएन असा 
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निश्चय करीत ॥ कीं भक मरून झाला भूत ॥ सत्य मिथ्या 
कांहीं न विचारीत ॥ प्रमादेकरून अचेत झाला ॥ ११६॥ मग 
गे एके दिवशीं भूपाते ॥ मृगयेशीं जात वनाप्रति ॥ जथ 
गिरीस धघनवक्ष असती ॥ बहु मृगराज वसता तथ परवशला 
. ११७ ॥ तंब तप करीत तरुतळवटी ॥ भळू निजप्रधान 
पाहिला दृष्टी ॥ पाहातांचि पळाला उठाउठी ॥ भूतभय 
पोटीं मानून दुःखदात ॥ ११८॥ भछू मंठा आण 
झाला भूत ॥ हें वाक्य असत्य असतां सत्य मानीत ॥ 
स्वनेत्रें पाहात असतां जिवंत ॥ मातून भूत पळाला 
राजा ॥ ११९ ॥ तसे हेतवाबाचें वचन ऐकून कानीं ॥ 
अज्ञानी विश्वास मानील मनीं ॥ ब्रह्म अद्रेतज्ञान हातांही अंतः 
करणीं ॥ परी यथाथे मनीं न थारेची ॥ २० ॥ भेद्वचन 
विश्वासैकरून ॥ ऐकती जे काणी अज्ञान ॥ ते सदां दुःख 
भोगेती पूर्ण ॥ नव्हे ब्रह्मज्ञान कदापि त्यांशीं ॥ १२९ ॥ या- 
स्तव जो कोणी भेदवचंन ॥ एकून असत्य मानील जाण ॥ 
1 खास होईल ब्रह्मज्ञान ॥ महावाक्यकरून सत्य पें॥१२२॥ 
शिष्या ऐेिकिळी जरी भेदवातां ॥ तरी मिथ्या जाण नरक- 
साधनता ॥ त्याचे प्रतिपादक सवे मिथ्या तच्वतां ॥ ते विझुख 
सर्वथा पुरुषार्थांशी ॥ १२३ ॥ त्यांचा संग कधी न काजि ॥ 
संग झ्ञालिया वचन न ऐकिजे ॥ ऐकिलें तरी एऐेकतांच त्या- 
गिजे॥ म्लब्छवचनवत्‌ जाणिजे त वचन ॥१२४॥ जर मथ्या 
आहेत देशिक वेद ॥ तर कसा करतीळ भवदुःखच्छद ॥ आता 
त्याचे उत्तर ऐक विशद ॥ मिथ्या दुःखच्छेद मिथ्यानंच हात 
पे॥॥ १२५॥ जर वेद गुरु असावे सत्य! तर तेणे मेथ्या 
भवदुःख नाहीं नासत ।॥। याविषयी एंक दृष्टांत | तुझा संद€. 
निश्चित नासे जेणे ॥ १२६ ॥ जसा स्वंगामध्ये इंद्र सुरपाते !! 
तसा प्रवळ, प्रतापी एक भूपती ॥ त्याचे भीमासम जूर १ 
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असती ॥ तयाचीं शिविर असती चहूंकडे ॥ १२७ ॥ महा 
योद्धे निजशस्त्रांसहित ॥ सहस्तावाधे उभे असती द्वारांत ॥ 
मंदिरांत देवडीपाशी उभे बहुत ॥ कोशयुक्त खड्ग घेऊन हाती 
॥ १२८ ॥ उंच महालांत निद्रामंदिर॥ तेथें पुष्पशेजे निजला 
हूह्ठुनृपवर ॥ पक्षीही तेथें न पावे सत्वर || आणिकाचा संचार केचा 
तेथे ॥ ॥१२९ ॥ तेथें भूपाते असे पाहात स्वझ ॥ कीं कोल्हा 
येऊन धरीत चरण ॥ राजा सोडवू इाच्छत त्यापासून ॥ तंब 
चरणनाडी पूणे धारिली तणे ॥ १३० ॥ तेव्हां राजा बहुत 
हाका मारीत ॥ कोल्हा मारी असा कोणी आहे निश्चित ॥ ज्ञ 
योद्धे उभे होते राजद्वारांत ॥ न केळें किंचित त्यास साह्य 
कोणी ॥ १२९ ॥ मग राजाने दंड घेऊन निज करीं ॥ स्वतांच 
मारिला त्याचे शिरीं ॥ दंड लागतां अंत झाला ते अवसरीं | 
दंत निघाले सत्वरी पायांतूनी ॥ १२२॥ नृपचरणीं तोत्र 
लागले दंत ॥ तणं ळ॑ंगडत चाले मार्गोत ॥ मग काठी घेऊनि- 
यां हस्तांत || पावला त्वरित वेद्रग्रहीं ॥ १३३॥ त्यास ह्मणे 
मलमपट्टी द्यावी अज्ी ॥ चरणघाय त्वरित भरील निश्चयंशी ॥ 
सग तो वेद्य बोळत भूपतीशीं ॥ मलमपट्टी मजपाशी तयार 
नाहीं ॥२४॥ जर तूं एक पैसा देशील मजप्राते॥ तरी तयार 
करून देतों तुजमाति ॥ तंवर काठी टेकीत उलटला भूपाति ॥ 
कवडी देण्याप्राते जवळी नाहीं ॥१२५॥ फिरला माघारी बहु 
शोक करीत ॥ ह्मणे द्रव्याविना कोण ऐकेल छच्तांत ॥ जर मी 
असतों धानेक भाग्यवंत ॥| तर घरी येता धांवत वेच हा॥१२६॥ 
निःपयोजन कंगाल जाणून ॥ त्यक्त रोगीवत्‌ टाळिळें मजला- 
गून ॥ मग ह्प्ण कांही दोष न द्यावा यालागून ॥ स्वाथावा- 
चून कोणी न करती प्रीति ॥ १२७॥ माता पिता खरी बंधु 
सुत ॥ स्वा्थोसब सर्वे प्रीति करतात ॥ स्वार्थसिद्धि न पावतां 
निश्चित ॥ दृष्टीने न पाहात तयाशीं ॥ १९८॥ ज्यावांचून एक 
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घटिका न राहात॥ किंचित्‌ वियोग होतां अतिदुःख मानीत ॥!. 

_ जेव्हां त्याशीं पहाती द्वारांत ॥ तेव्हां मिळती सचेत्र आलिंगा- 
वया ॥ १२९ ॥ त्यास कुष्ट होतां प्रारूधेकरून॥ पाणी झिरपे 
सवीगांतून ॥ त्याच्या अंगोळ्या जाती झडून ॥ भणभणीत 
मुख पूर्ण माशांनीं ॥ १४०॥ मग सवे प्रिय बोलती त्यालागूनी 
॥ मर पापिया कां जिवंत अझूनी ॥ ज्यास पहातां तृप्ति न 
व्हती नयनीं ॥ त्यास वमनवत्‌ ग्लानी मानिती ॥ १४१॥ जो 
खरीचे हृदयीं पति लागत ॥ क्षणमात्र पृथक करून इच्छित ॥ 
ती त्याचे अंगावरचा वारा चुकवीत ॥ लागतां वस्र लावीत 
नाकाशी ॥ १४२ ॥ ज्यास माता पिता घेती ओटींत ॥ ते 
त्यास कांहीं देतां होती संकोचित ॥ बंधू जे प्रातीनें आलिं- 
गित ॥ ते बोलतां आड देत जवनिकापॅं॥ १४२॥ असं सवे 
जग स्वार्थी पूर्ण ॥ स्वार्थावांचून मिय न कोणाचा कोण ॥ 
वेर्धाने स्वाथी योग्य न केलें मजलायून ॥ म्हणून मलमपट्टी 
न दिधली येणं ॥ १४४ ॥ असं चिंतिता एक सुनि भेटला 
त्यास ॥ तेणे ओषधी देतां घावदुःख गेलें निःशेष ॥ भूपाति 
निद्रेहून येतां जागृतीस ॥ घावदुःख मुनि दृष्टीस न दिसेची 
॥१७४५॥ शिष्या हा*सांगितला तुज दृष्टांत || जाण मिथ्यानच 
मिथ्या नासत ॥ जेव्हां राजा मिथ्या दुःख होता देखत ॥ ते 
ब्हा काही काय न करीत सत्य समुदाय पे ॥ १४६ ॥ 
टाका!ः--सवे वाक्यांचा सारांश असा कीं ससारदुःख मिथ्या आह क्य 

णून तजिवृत्ति होण्याचे साधन वेद गुह मिथ्याच पाहिजे... मिथ्यात्वनिवृत्ती- 
विषयीं सत्यसाधना ची अपेक्षा नाहीं आणि सत्यसाधनाने मिंथ्यात्वाचा नारा 
होणं नाहीं. जेव्हां स्वस्ताम'ध्ये मिथ्या कोल्हा राजासमीप प्राप्त झाला, तेव्हा 
राजाने हाका मारून महत्शसत्रधारी योध्यांस पाचारिलें. परंतु कोर्णांच राजास 
साद्य'केळें नाहीं. तेव्हा ते वेळीं राजाने मिथ्या दंडेंकरूनच त्याचा नाह 
केळा. आणि राजास मिथ्या क्षत झालें ते काळीं कोणत्या सत्यवेययाचा उपयोग, 
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झाला नाहीं. आणि जेव्हां राजापाशीं एक पेसा वैद्याने मागितला तेव्हां सत्य- 
दव्याचीं भांडारे राजाजवळ असतां त्यांतून एक पेक्याचाही राजास उपयोग 
झाला नाहीं. किंतु मिथ्या वैद्याने मिथ्या ओषध देऊन मिथ्या दुःखाचा नाश 
केला. या प्रकारेंकरून स्वप्न सवीना अनुभवसिद्ध आहे. जागृत पदाथांचा 
स्वम्ञामध्ये कोणास कधींही उ 'झोग होत नाहीं. तसं मिथ्या संसारदुःखाचा 
नाश मिथ्या वेदगुरूंनीं होतो. सत्य वेद गुरू अपोक्षत नको. आतां जसा 
मिथ्या म्रृगजळेंकरून तृषेचा नाश होत नाहीं तसा मिथ्या वेदगुरूपासून 
संसारदुःखाचा नाश होत नाहीं आणि मिथ्या वेद गुरू मानून त्यांपासून 
जर संसारदःखनाश अंगीकरावा तर मृगजळेकरूनही तषेचा नाश झाला 
पॉहिजे. ही शंका शिष्याने केली होती [तिचें समाधान सांगता 
॥ मू. आ. ॥ 

यद्यपि मिथ्या मगजळकरून ॥ कोणाची तृषा न होत हरण] 

तत्रापे हा दृष्टांत विषम पूर्ण ॥ दोहोमाजीं सत्ता भित्र पाह 

तूं. ॥॥ १४७॥ 

दीका:---यद्यपि मिथ्या मृगजळेंकरून तृषा हरण होत नाहीं, आणि जर्‌ 
मेथ्या गुरूवेदांपासून टुःखनाश स्वीकाराळ तर सृगजळेंकरून तृपेचा नाश 
झाला पाहिजे, आणि तृषेचा नाश होत नाहीं, तसा मिथ्या गुरुवेदांपासून 
संसाराचा नाश घडत नाहीं. तथापि हा तुझा दृष्टांत विषम आहे. कारण कौं 
मृगजळाचा आणि तृषेच्या सत्तेचा भेद आहे, तो तूं विचारपूवक पहा 

॥ मू. ओ.॥ 

भवदुःख शुरुवेदांची समसत्ता॥ ह्मणून गुरुवेद करती भवच्छद 

तत्त्वतां । आपआपणांत ज्यांची समानसत्ता॥ त्यांचा सांधक- 

बाधकता जाणावी ॥ १४८ ॥ 

टीका!--भवदुःख आणि गुरुवेद यांची समसत्ता हणजे एकसत्ता आहे. 
ह्मणून गुरुवेदांपासून भवडुःखाचा नाश होतो. ज्यांची आपआपणांत समसत्ता 
असते त्यांची आपआपणांत साधकबाधकता होते. जशी मृत्तिका व घट यांची 
समसत्ता आहे, ह्मणून मृत्तिका घटाची साधक आहे. अभ्नि व काष्ठाची समसत्ता 
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आहे, तेथे आये. काष्ठाचा बाधक आहे. साधक ह्मणजे कारण बाधक ह्मणजे 
नाशक; मगजळाची आणि तृषेची समसत्त( नाहीं हाणून मृगजळ तृषेचे बाधक 
नाहीं. या स्थानीं हे रहस्य आहे कीं चेतन्याची पारमार्थीक सत्ता आहे आणि 
चेतन्याहून भिन्न मिथ्या पदाथाची द्वेप्रकार सत्ता आहे. एक व्यावहारिक, 
दुसरी प्रातिभासिक. त्यांत ज्याचा ब्रह्मज्ञानावांचून बाध होत नाहीं, किंतु ब्रह्म- 
ज्ञानंकरूनच बाध होतो त्याची व्यावहारिक सत्ता ह्मणावी. ती व्यावहारिक 
सत्ता इंश्वरसृष्टीचे ठायी आहे. कारण कीं देहंद्रियादिक प्रपंच जी इंश्वरसाष्टे 
तिचा ब्रह्मज्ञानावांचून बाध होत नाहीं. केवल ब्रद्मज्ञानंकरूनच बाधं होतो 
यद्याप इश्वरसृष्ट पदाथांचा ब्रह्मज्ञानावांचून नाश होतो, तथापि ब्रह्मज्ञानावां- 
चून बाध हात नाहां. अपरांक्ष मिथ्या निश्वयाचं नाम बाध आहे. तो अप- 
रोक्ष मिथ्या निश्चय ईश्वरसृष्ट पदार्थाचे ठायीं ब्रह्मज्ञानाहून पूर्वी कोणासच होत 
नाहीं. ब्रह्मज्ञानानंतरच होतो. ह्मणून मूळअविद्येचे कार्य जी जागृतपदार्थ 
ईश्वरसृष्टि तिची व्यावह!रिक सत्ता आहे. जन्ममरण बंधमोक्षादि व्यवहाराची 
सिद्धि करणार जी सत्ता ती व्यावहारिक सत्ता ह्मणावी, आणि ब्रह्मज्ञानावांचन 
ज्याचा बाध होतो त्याची प्रातैभासिक सत्ता ह्मणावी. जसा ब्रह्मज्ञानावांचन 
शुक्तिरज्वादकांच्या ज्ञानंकरून रुपं सपादिकांचा बाध होतो, ह्मणून प्रातिभा- 
सिक सत्ता ह्मणावी, प्रातिभासिक ह्मणजे प्रतीतिमात्र, सत्ता हणजे होणे, ती 
प्रातिभासिक सत्ता ह्मणावी. मूळ अविद्येचे काये रुपं इत्यादिकांची प्रतीति- 
मात्रच होणे आह; ह्मणून त्यांची प्रातेभासिक सत्ता आहे. ज्याचा तीन कालां- 
मध्ये बाध होत नाहीं त्यास परमाथे सत्ता ह्मणतात. चेतन्याचा बाध कधींही 
हात नाहां, ह्मणून परमाथसत्ता चतन्याची आहे. एवं वेदगुरु आणि संसार- 
दुःख या उभयतांची एक व्यवहारसत्ता होण्यास्तव आपआपणांत समसत्ता 
आहे. या कारणास्तव मिथ्या वेदगुरूंपासून मिथ्या भवदुःखाचा नाश घडतो. 
आणि क्षुधा पिपासा प्राणाचे धमे आहेत, प्राण आणि त्यांचे धमीचा ब्रह्मज्ञा- 
नावाचून बाध होत नाहीं, हणून तृषेची व्यावहारेक सत्ता अहि. मृगजळा* 
दिकांचा ब्रह्मज्ञानावांचनही तत्तत्‌अधिष्ठानज्ञानंकरून बाध होण्यास्तव मृगज” 
ळांची प्रातिभासिक सत्ता आहे. या कारणास्तव तृषेची आणि मृगजळार्च 


क... 
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समसत्तो न होण्यास्तव मृगजळेकरून तृषेचा नाश होत नाहीं. या प्रकारें- 
करून द्राष्टांताचे ठायीं बाधक वेढगुरु आणि बाध्य संसारदुःख त्यांची एक- 
सत्ता आहे, आणि दृष्टांताचे ठायीं मृगजळ आणि तृषा यांच्या सत्तेचा भेद 
आहे, ह्मणून दृष्टांत विषम ह्मणजे द्राष्टांतासमान नाहीं. 

शिष्यड० ॥ ॥ मू. आ. ॥ 

ब्रह्माहून मिथ्या सवे वोलतां॥ त्यांचा भेद हेतुकां राखितां॥ 

मज संदेह उपजला तत्मतां ॥ करावा त्याचा आतां नाश 

चैं ॥ १४९ ॥ 

टीका!--हे प्रभो, ब्रह्माहून मिज्ञन आपण सवे मिथ्या म्हणतां, त्या मिथ्या 
पदाथीमध्यें शुक्ति रुपं रज्जुसपीदिकांचा ब्रह्मज्ञानावांचूनही बाध आणि संसार- 
दुःखाचा ब्रह्मज्ञानानंतर बाध हा भेद कोणत्या हेतूकरून राखित आहां. 

गुरुरू० ॥ ॥ मू. आ. ॥ 

सवे अविद्याकाय मिथ्याभूत।। त्यामध्ये ।केचितूहा नाही सत्य | 

र्जे ज्याच्या अज्ञानंकरून उपजत ॥ त॑ त्याच्या ज्ञानंकरून वा- 

धित होत षें॥ १५० ॥ 

टीका!--हे शिप्य, यद्यपि ब्रह्माहून भिन्न सकल अविद्येचं कार्य आहे 
म्हणून मिथ्या आहे, त्यामध्ये किंचितही सत्य नाहीं, परंतु त्याच्या भेदाचे 
हेंच कारण कीं ज॑ ज्याच्या अज्ञानकरून उत्पन्न होते तं तजज्ञानेकरूनच 
बाधित होते. शुक्तिरज्वादिकाच्या अज्ञानंकरून रुपंसपोदि उत्पन्न होतात तं 
तजञज्ञानंकरून बाधित होतात आणि ब्रह्माच्या अज्ञानंकरून जो उत्पन्न जन्म 
मरणादिसंसार तो ब्रह्मज्ञानंकरून बाधित होतो 

_ शिष्यउ० ॥ ॥ मू. आ. ॥ पम 
भगवन त्रह्माज्ञानेकरुून ॥ जो हा उपजत संसार पूणे ॥ ता 

ता हात काणत्या क्रम करून ॥ त्याचा विचार पूणे सांगा 

मज ॥ १५१॥ अथे स्पष्टच आहे 

गुरुरु० ॥ ॥मू.ओ.॥ 

टी ठे 00 ् 
जसें स्वभ क्रमावांचून होत ॥ तसे भ्रमंकरून मिथ्या जग भा- 
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सत ॥ त्याचा क्रम जा जाणूं हाच्छित ॥ तेणे मृगजळीं वर भि- 
जवून पळावे ॥ १५२॥ अथ स्पष्टच आहे. 
॥मू.ओं॥ 

उपनिषदांमध्ये बहु प्रकारकरून ॥ जगदुत्पत्ति वर्णिली पूणे ॥ 

त्याचा अभिप्राय हाच जाण ॥ को चैतन्याहून भिन्न असार 

प॥ १५३ ॥ 

टोका!--यद्यापे उपनिषदांमध्ये जगदुत्पत्ति अनेक प्रकारेंकरून बोलि-. 
ला ता अशा का, छांदोग्यामध्य सत्रूप परमात्म्यापासून अभि जल पृथिवी 
क्रमकरून तीन भूतांची उत्पात्ते बोलिली, आणि तेत्तिरायोपनिषदामध्ये आकाश 
वायु आझे जल पृथ्वी क्रमकरून पांच भूतांची उत्पात्त बोलिली, आणि को- 
ठ सवाचा परमश्वरच उत्पात्ते करता, या प्रकारं क्रमावांचनही उत्पत्ति बोलिली 
आह; तथापि वेदामध्ये अनेक प्रकारची जगदुत्पात्ति बोळेली, याच| ह। अभि- 
आय आह्‌ क जगतू. [मेथ्या आहे. जर जगत्‌ कांहीं पदार्थ असता तर त्याची 
उत्पात अनक प्रकारकरून वेद न बोलता, अनेक प्रकारेंकरून जगदुत्पत्ति 
बोलिली ह्मणून जगदुत्पत्ति प्रतिपादनाविषयीं वेदाचा आभिप्राय नाहीं, ।केंतु 
जगतू नेषंधद्ठारा अद्वेत ब्रह्म जाणावे ह्मणून ब्रह्मस्वरूपी मिथ्या जगताचा आ- 
राप कला. यास दृष्टांत सांगता, जसा विनोदानिमित्त दारूचा हस्ती उडविण्या- 
कारेतां केला, त्याचे कानपुच्छादि वांकडे असतील ते नीट करण्याकारेतां यत्न 
करांत नाह, तस अद्वत ब्रह्मज्ञानानिमित्त प्रपंचाचा निषेध करण्याकरता प्रपं- 
चाचा आरोप केला आहे. या कारणास्तव वेदाने प्रपंचाचा उत्पत्तिक्रम एक रूप 
सांगण्याकरतां यत्न केला नाहीं. प्रपंचाची उत्पात्ते वेदाने एकरूप बोलिली 
नाह, ह्मणून हे कळत कां वेदाचा आभेप्राय प्रपंचनिषेधाविषयीं आहे, तदुत्प- 
त्तीविषयीं आभेप्राय नाहीं. आणि सूत्रकार भाष्यकारांनीं द्वितीय अध्यायामध्ये 
उत्पात्ते कथन करणाऱ्या श्रांतिवचनांचा विरोध निवत्त करून जो एकरूपॅक- 
रून तेततिरीयश्रुत्यनुसार उत्पत्तिविषयीं सवे उपनिषदांचा आसप्राय बोलिला 
त मंद जिज्ञासुनिमित्त बोलिला. कारण कीं उत्पत्ति वाक्याचा पूर्वी बोलिला 
जा आमेप्राय तो न जाणून उपनिषदामध्ये नानाप्रकारे जगदुत्पात्ति वर्णिली ९ 
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पाहून उपनिषदांचा आपआपणांत विरोध आहे अशी भ्रांति मुमक्षस होईल 
हणून ती निवृत्त करण्याकरतां सवे उपनिषदांचे ठायीं एकरूपंकरून जग- 
दुस्ात्ति प्रातेपादनप्रकार बोलिला. आणि ज्यास ब्रह्मीवचारकरून यथाथ ज्ञान 
होत नाहीं, त्यास लयचिंतनानोमेत्त उत्पत्तिक्रम बोलिला आहे. ज्याक्रम- 
करून उत्पात्ति बोठिली त्याहून विपरीत क्रमेकरून लय चिंतन करावा. त्या 
ल्यार्चतनेंकरून अद्वैत ब्रह्माचेठायीं बुद्धि स्थित होते. तो ल्याचतनप्रकार 
पैचीकरणामध्यें वार्तिककार सुरेश्वराचायीने कथिला आहे, तोच प्रकार सं्षेपें- 
करून वर्णन करतों. आुद्धज्रह्मापासून जगदुत्पात्ते होत नाहीं, कारण कां सुद्ध- 
ब्रह्म असंग आहे आणि अक्रिय आहे, किंतु मायाविशिष्ट जो इश्वर त्यापासू- 
सून जगताची उत्पात होते, हणून माया आणि इंधराचे स्वरूप पातिपादन 
करतो. 
॥ मू. आ. ॥ 
जीवईश भेदंहीन ।। जे चेतन्यस्वरूप शुद्ध पूणे ॥ तदाश्रत 
माया असे जाण॥ तिचीं लक्षगे संपूण सांगतों एक ॥१५४॥ 
अनादे आणि अंतवान|। सतासताहून विलक्षण1| अस मायच 
स्वरूप त जाण॥ तिलाच आविद्या अज्ञान बालते[ प ॥१५५॥ 
आणणे जं सामान्य चेतन्य ॥ तं तियेशा न वरांधा साधक 
पूण ॥ विरोधी छत्ति अथवा वृत्यरूढचतन्य ॥ तंच तियशा 
जाण बाधक ॥ १५६॥ त्या मा्येमध्ये आभास होत॥जा 
अधिष्ठांनसह मीलित ॥ तो सवेज्ञ इश्वर निश्चित ॥ हेतु हात 
जगदुत्पत्तीचा ॥ १५७॥ 
रीका:---जीव इंश्वर भेदरहित जे शुद्ध चेतन्य त्याच्या आश्रत माया 
आहे. ती माया अनादि ह्मणजे आदिरहित आहे. आदि नाम उतत्ताच आह, 
आणि. जर माया उत्पन्नवान्‌ ह्मणावी तर मायेची उत्पात्ते प्रपचापासून अथवा 
जीवेशचतन्यापासून किंवा शुद्धचेतन्यापासून ह्मणावी, त्यात प्रपचापासन मा- 
येची उत्पत्ति ह्मणावी तर प्रपंच मायाकाये आहे, ह्मणून पुत्रापासून पित्याचा 


1 


उत्पत्तिवत्‌ मानावी लागेल. आणि जीवेशचेतन्यापासून मायोत्पात्ते ह्मणावी तर 
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जावइश्वरत्व माथाकाय आहे. ह्मणून प्रथम मायेची सिद्धि झाल्यावांचून जीवे- 
कराच स्वरूप आसद्ध आहे. याकरतां जविचेतन्य अथवा इशचेतन्यापासून 
मायात्पाते सभवत नाहा. शुद्भचतन्यापासून मानावी तर ते असंग अक्रिय निर्वि- 
कार आह; .म्हणून त्यापासून मायोत्पत्ति हटली तर त विकारी हांइल आणि त्या 
सुद्ध चेंतन्यापासूनच म[यात्पाते मानिली तर मोक्षदशेचे ठायीं माया पुनः उत्पन्न 
हाइळ,मग माक्ष साधने निप्फल हार्ताल.या प्रकारकरून माया उत्पत्तिराहित आहे, 
ह्मणून अनादि आहे आणि अंतवान्‌ आहे, जञानेकरून मायेचा अंत होतो. आणि 
सतासताहून विलक्षण आहे, ज्याचा तीन काळीही बाध हात नाहांत सतू ह्मणतात 


अस तर चतन्य आहे. माया ज्ञानकरून बाधित हात, ह्मणून सताहून विलक्षण . 
आह्‌. ज्याची तिन्ही काली प्रतीति होत नाहीं ते शाशदांग आकाशपुष्पाद 


असतू ह्मणतात. माय[ व मायाकायं ज्ञानाहून पूर्वी तन्ह। अवस्थत मतात हात 
मा अज्ञाना त्रह्माशा जाणत नाहीं अशी जागृतामध्य माया प्रतात होतं. स्व- 
भाच ठाय नाना पदाथे प्रतांत होतात त्यांच उपादान कारण माया आह. आणि 
सुपुत्तयनतर अज्ञानाला अशी स्मति होते कीं मी सुखकरून ।नजलां हाता 
काहा ज|णत नव्हता. ती स्माते अज्ञात वस्तूचा हात नाहा, ह्मणून सुपुप्ताचे ठायी 
अज्ञानाच भान आहे.'त अज्ञान व माया एकच आह, त्याचा भद नाहा. या 


- अकारकरून तिन्ही अवस्थांचे ठायीं मायेची प्रतीते हात, ह्मणून असतांहून 


घटक्षण आहे. या प्रकारंकरून सत्‌ असताहून विलक्षण जी माया तिचे 

यही सतासताहून विलक्षण आहे. सतासताहून वेलक्षणासच अद्ठैतामध्ये मि- 
थ्या हणतात, आणे अनिवचनीय ह्मणतात. यास्तव माया व तिचें कार्य 
त्यापासून द्वेताची सिद्धि होत नाही, कारण कीं जसे चैतन्य सत्रूप आहे 
तस माया. व तिचे कार्य सतूरूप होईल तर द्वैत होईल. ती माया व तिथे 


९ 


काथ सतासताहून विलक्षण होण्यास्तव मिथ्या आहे. मिर यापदार्थेकरून द्वेत 
होत नाहीं, जसे स्वप्नाचे पदार्थ मिथ्या आहेत यापासून ठद्वेत होत नार्ही 
 जॉवइश्वराविभागरहित शुद्धव्रह्माश्रेत माया आह, आणि शुद्धब्रद्मासच आच्छा- 
दन करते, जसा ग्ृहाश्रित अंधकार ग्रृहाशी आच्छादन करतो. या पक्षास 


स्वाश्रय स्वविषय पक्ष ह्मणतात स्व ह्मणजे शुद्ध ब्रह्मच आश्रय आणि स्व 


८८.0, 
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ह्मणजे शुद्धन्र्मासच विषय ह्मणजे मायेकरून आच्छादित आहे, संक्षप शारीरक 
विवरण वेदांतमुक्तावली अद्वेत'सोड्रे आदि ग्रंथकारांनी स्वाश्रय स्वविषयच 
अज्ञान अंगीकारले आहे, आणि वाचस्पर्ताचे हे मत आहे कां अज्ञान जीवा- 
श्रेत आहे आणि ब्रह्मास विषय करत. मी अज्ञानी ब्रह्म जाणत नाहां; या 
प्रतीतीकरून मो शब्दाचा अथे जीव, अज्ञानी असं ह्टल्याने अज्ञानाचे 
आश्रयभान होते आणि ब्रह्म जाणत नाहीं येणेकरून अज्ञानाचा विषय ब्रह्म 
प्रतीत होते. या प्रकोरकरून अज्ञान जीवाश्रेत आणि ब्रद्मास विषय ह्मणजे 
आच्छादन करते. ते अज्ञान एक नाहीं किंतु अनंत आहे. कारण कां जर एक 
अज्ञान मानिळें तर एक अज्ञानाची एकाच्या ज्ञानापासून निदा झाली असता 
अन्याळा अज्ञान आणि त्याचे काये संसार प्रतीत न झाला पाहिजे. जर असं 
ह्मणेळ की आजपावेत्तो कोणास ज्ञान झाले नाही, तर पुढहा काणास ज्ञान 
होणार नाहीं. यास्तव श्रवणादिक साधनं निप्फळ होतील. या कारणास्तव 
अनंत जीवाश्रित अज्ञान अनंत आहे. अनंत जीवांचे अनंत. अज्ञान तण- 
करून काल्पित ईश्वर अनंत आणि ब्रह्मांडे अनंत ज्या जीवास ज्ञान हात त्याच 
अज्ञान, ईश्वर, ब्रह्मांड, यांची निवृत्ति होते. ज्यास ज्ञान होत नाह त्यास बध 
राहतो. है वाचस्पतीरचे. मत सम्यक्‌ नाहीं. कारण का इथवर जावाच्या अज्ञान- 
करून कल्पित आहे हे बोलणें श्रृतिस्मृतीहून विरुद्ध आहे. इथर अनत आणे 
जीवजीवांमध्ये सृष्टीचा भेद हेंही विरुद्ध आहे. हणून नाना अज्ञान मानणे 
असंगत आहे आणि नाना अज्ञान मानून इंश्वर आणि सृष्टि एक मानीळ 
तरींही हे घडत नाहीं. कारण कोंजीव इंथ्वर प्रपंच अज्ञानकश्पित आहे आण 
अनंत अज्ञान मानीळ तर एकेक अज्ञान कल्पित जीवाच्या परी इश्वर आणि 
प्रपंचही अनंत होतील; यांर्तवच वाचस्पताने अनंत इंश्रर आणे अनंत 
सृष्टि बोळेली आहे. आतां अज्ञान एक आहे हहां संत सम्यक्‌ आह. आणे 
एक अज्ञानही जीवाश्रित नाहीं, किंतु ञुद्धन्नह्माश्रेत आह. कारण का जीव- 
भाव अज्ञानाचे कार्ये आहे, तं अज्ञान स्वतंल कधांही राहात नाहीं. हणून 
निराश्रय अज्ञानंकरून तर जीवभाव घडत नाहीं. प्रथम कोणाश्रित अज्ञान अ 
सावे तेव्हां अज्ञानाचं काये जीवभाव व्हावा; जीवाच्या परी इंश्वरही अज्ञानाचे काये 
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आहे त्याच्या आश्रितही अज्ञान नाहीं ; किंतु शुद्धब्रह्माश्रेत अनादि अज्ञान आहे.. 
अनादि जंचेतन्य आणि अज्ञान त्यांचा संबंधही अनादि आहे. चेतन्य अज्ञानाच्या 
अनादि संवंधेकरून जीवभाव ईश्वरभावही अनादि आहे. परंतु जीवभाव 
आणि इंश्वरभाव अज्ञानाधीन आहे, म्हणून अज्ञानाचे काय बोलेळें आहे 
यद्यपि मी अज्ञानी आहे येणेकरून जीवाश्रित अज्ञान प्रतीत होते, तथापि 
झुद्धजरह्माश्रित जं अज्ञान त्याचा जीवास मी अज्ञानी आहें हा अभिमान 
होतो, आणि जीव अज्ञानाचे काय़ आहे यास्तव अज्ञानाचे अधिष्ठान जीव 
घडत नाहीं. किंतु शुद्धत्र्मच अज्ञानाचे अधिष्ठान आहे. शुद्ध ब्रह्म अधि- 
छानाश्रित जं अज्ञान ते त्या ब्रह्मासच आच्छादन करते. त्याने तर मी अज्ञानी 
आहें या प्रकारेंकरून अज्ञानाभिमानी आश्रय जीव होतो. याप्रकोरकरून स्वा- 
श्रयस्वविषय अज्ञान आहे. ते अज्ञान यद्यपि एक आहे. आणि ज्ञानंकरून नि- 
वृत्त होतं, परंतु ज्या अंत:करणाचेठायी ज्ञान होतें त्या अंत: करणावाच्छित्न चेतन्या- 
चे ठायीं स्थित जो अज्ञानांश त्याची निवृत्ति जञोनेंकरून होते, तोच मुक्त होतो. 
ज्या अंतःकरणाचेठायी ज्ञान होत नाही तेथे अज्ञानांध राहतो, आगि वंधही 
राहातो. या प्रकारेकरून एक अज्ञानयक्षाचेठायी बंधमोक्षव्यवहार घडतो 
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आणि कोणास वाचस्पतीच्या रीतीकरून नाना अज्ञानवादबुद्धीच्याठायीं 
प्रवेश होतो तर तोही अद्वेतज्ञानाचाच उपाय आहे, त्याच्या खंडणाविषयीं 
कांहीं आग्रह नाहीं. ज्या प्रकाकरून जिज्ञासूला अद्वेतबोध होईल तदली 
बुद्धीची स्थिति करावी. ुद्धज्रह्माश्रेत जी माया तिलाच अविद्या व अज्ञान 
म्हणतात. अचित्यशक्ति आणि युक्तीचें सहन करीत नाहीं म्हणून माया 
म्हणतात. विद्येकरून नाश होतो म्हणून अविद्या म्हणतात. स्वरूपांचे आच्छा 
दुन करते म्हणून अज्ञान म्हणतात.ज्या चैतन्याश्रेत राहते, ते सामान्य चेत- 
न्य तिचें विरोधी नाहीं, किंतु सामान्य चैतन्य मायेचे साधक आहे. सत्ता 
स्फुरण देत आहे, आणि वृत्तीमध्ये आरूढ म्हणजे स्थित जे चैतन्य अथवा 

तन्यसाहित वृत्ति तिची विरोधी जाणावी. याप्रकारे तीन ओव्यांनीं मायेचे 
खर्य काथेठे. आतां चतुर्थ ओंवीकरून ईश्वराचे स्वरूप कथन करतो. युद्ध 
भसयुणसहित माया आणि मायाअधिष्ठान चेतन्य, मायेमध्ये आभास; : 


ह 
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तिन्ही मिळून ईश्वर म्हणतात. तो इश्वर सवेज्ञ आहे. तोच जगताचा हेतु: 
म्हणजे कारण आहे. ते कारण दोन प्रकारचं आहे. एक उपादान कारण आणि 
एंक निमित्त कारण. ज्याचा कायोमध्ये प्रवेश असतो आणि ज्यावांचून का- 
योची स्थिति होत नाहीं त॑ उपादानकारण ह्मणावे. जसा घटस्वरूपांत मृत्ति- 
केचा प्रवेश आहे, आणि मृत्तिकेवांचून घटाची स्थिति नाहीं, म्हणून मृत्तिका 
घटाचें उपादान कारण म्हणावे. आणि ज्याचा कार्यामध्ये प्रवेश नसन कायो- 
हून भिन्न असतो आणि कार्याचा कत्ती आणि त्याच्या नाशास्तव कायाचा 
नाश होत नाहीं, तं निमित्त कारण म्हणावे. जसा कुलालाचा घरांत प्रवेश 
नाहीं. आणि घटाहून भिन्न असून घटकता आहे, आणि त्याच्या नार्शेकरून 
घटाचा नाश नाहीं म्हणून घटाचा निमित्त कारण कुलाळ आहे. आतां 
जगताचे उपादान आणि निमित्त कारण एक इंश्वरच आहे. जसा ऊर्णे- 
नाभि; जाळ्याप्रत उपादान कारण व निमित्त कारण आहे. आणिक 
जर असें हणाल कीं ऊणनाभीचं जड शरीर जाळ्यास उपादान कारण 
आणि तत्‌ शरीरांतर्गत चेतन्य भाग निमित्त कारण आहे. ह्मणून एक ईंश्वरा-. 
स निमित्त व उपादान कार ण मानण्याविषयीं दृष्टांत नाही. तर ऊणनाभी.- 
च्या परी ईश्वराचे शरीर जड माया जगताचे उपादान कारण आणि चेतन्य- 
भाग (निमित्त कारण आहे. ह्मणून एक इश्वर जगताचे उपादान कारण व 
निमित्त कारण आहे. त्याविषयीं ऊर्णनाभीचा दृष्टांत आगि मुख्य दृष्टांत 
स्वम्ताचा आहे. ज्या कालीं जीवांचे कर्म फळ देण्यास सन्मुख होत ताही, 
तेव्हां प्रलय आणि जीचांच कर्म फल देण्यास सन्मुख होते, तेव्हां सृष्टि होते. 
या प्रकोरकरून जीव कर्माच्या आधीन सृष्टि आहे- ह्मणून जीवाचे स्वरूप 
कथितो. 
॥ मू. आ. ॥ 
माळेन सत्व,अज्ञानांत । जो चेतन्याचा आभास होत ॥ 
अधिष्ठानसयुक्तजीव निश्चित ॥ तो आद्या करीत कम- 
फलाची ॥ १५८ ॥ 


टीकाः--जो रजतमगुणाचे नियमन करतो तो शुद्धसत्वगण म्हणतात 
> भू 
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आणि रज तमगुणाच्या स्वाधीन होतो तो म्लान सत्वगुण म्हणतात. त्या 
मलिनसत्वगुण सहित अज्ञान अशामध्य जो चेतन्याचा आभास आणि अज्ञान 
आणि त्याचें अधिष्ठान कूटस्थ तिन्ही मिळून जीव म्हणतात तो जीव कर्मकरत्ती 
आणि कर्मफलांशेचा कतो आहे. त्या जीवाच्या कमोनुसार उंच निच भोगा- 
निमित्त इंश्वरसृष्टि राचेत आहे; म्हणून ईश्वराच्या ठायीं विषमदृ्टि आणि क्रूर- 
ता नाहीं, आणि जर असें म्हणाल कीं सवोहून प्रथम जी सृष्टि तिच्याहून 
पूर्वी कम नाहीं आणि प्रथम सृष्टीमध्ये उंचनीच शरीर आणि भोग, ईश्वराने 
रावले. म्हणून ईश्वर विषमदृष्टे आहे हें घडत नाहीं. कारण कीं संसार 
अनादि आहे. उत्तरोत्तर सष्टीच्या ठायी पूर्व पूव सृष्टीचे कर्म हेतु आहे 
सर्वोहून प्रथम कांहींच सृष्टि नाही यास्तव ईश्वराच्या ठायीं दोघ नाहीं. 

ी । ॥ मू, आओ. ॥ 
॥ जीवांच्या पूवकमोनुसार जाण । इंध्रवराशी इच्छा होत पूर्ण ॥| 
॥ को जीवाशी भोग व्हावया लागून ॥ सृष्टि सर्जन करावी | १५९॥ 
॥ पथम पंचमहाभूत उत्पन्न करीत | नभ वायु तेज जल भूषे निश्चित ॥ 
॥ शब्द स्पर्श रूप रस गंथ हेगुण होत । क्रमसहित यथायोग्य ॥१६०॥ 
भूतांच्या मीलित. सत्वांशापासून । होते झालें अंतःकरण ।। 

मीलित रजोंश्यापासरून । पंच प्राण झाले पे १६१ 

॥ एथक, भूतसत्वांशापासून । पंच ज्ञानेंद्रिये झालीं जाण ॥ 
॥ तयाच क्रमे रजाशेंकरून । कमेद्रिये पूर्ण होतीं झालीं ॥ १६२॥ 


टीका:-- जेव्हां जीवांचे कर्म मोग देण्यास उदासीन होते तेव्हां प्रलय 


होतो. त्या प्रल्याचेठायीं सर्व पदाथीचा संस्कार माय़ेमध्ये राहातो म्हणून 
जीवांचं ज॑ कर्म शष राहाते तेच सूकम होऊन मायेमध्ये राहाते, जेव्हां कर्ग 
भोग देण्याला सन्मुख होतें तेव्हां ईश्वरास इच्छा होते दा जीवांच्या भोगा- 
निमित्त जगत्‌ उत्पन्न करावें. अशा ईश्वरेच्छेस्तव माया तमोगुणम्रधान होते. 
त्या तमोगुणमरथान मायेपासून नभ वायु तेज जठ भूमि हीं पंचभूते उत्पन्न 
होतात. त्या भूतांच्या ठायीं क्रगेकरून शळ्दादि पंच गुण उत्पन्न होतात. 
मायेपासून शब्दसदित. आकाश उससन्न झे, हणून आकाशाचे ठायी शब्दे 


शु 
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गुण आहे. आणि आकाशापासून वायूची उत्पात्ति हणून वायूचे ठायीं आका- 
शाचा गुण शब्द, स्वताचा गुण स्पर्श आहे. वायूपासून तेजाची उत्पत्ति. ह्ा- 
णून तेजाचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा स्पर्श, स्वताचा रूपगुण आहे.. 
लेंजापासून जळाची. उत्पत्ति हणून तेजाचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा 
स्पर्श, तेजाचे रूप, स्वताचा रसगुण आहे. जळापासून पृथ्वीची उत्पि ह्मणून 
पृथ्वीचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा स्पर्श, तेजाचे रूप, जळाचा रस 
स्वताचा गंध गुण आहे. आकाशाचे ठायीं प्रतिध्वानिरूष शब्द आहे. वायूचे 
ठायीं शीश्ीशब्द शीतउष्णातिरिक्त स्पर्धे आहे. तेजाचे ठायी भुकमुकशब्द 
उष्णस्पर्श प्रकाशमान रूप आहे. जळाचे ठायीं बुढबुळशब्द शीतस्पर्ध गुक्ठ- 
रूप मधुर रस आहे. क्षारतादि एथ्वीसंबंधकरून जलाचे ठायीं प्रतीत होतात. 
पृथ्वाचे ठायीं कटाकटा शब्द कठाण स्पर्श नीलपितादि रूप, मधुराम्लादि 
रस, सुगंधदुर्गधगंध, आहे. या प्रकारेंकरून आकादाचे ठायीं एक, वायूचेठायीं 
दोन, तेजाचे ठायीं तीन, जलाचे ठायीं चार, पूर्थ्वाचे ठायीं पांच गुण आहेत. 
त्यामध्ये एक एक आपला आहे. जे अन्य ते कारणाचे आहेत, आगि सवी- 
चे मूळकारण इश्वर आहे. त्यामध्यें माया आणि चैतन्य दोन भाग आहित, 
मिथ्यापणा मायेचा आणि सत्तास्फूर्ति चैतन्याची सर्व भूतांमध्ये आहे. आतां 
भूतांच्या मीठितसत्वगुणांश्यापासून अंतःकरण उत्पन्न झालें. अंतःकरण ज्ञाना- 
चा हेंतु आहे, आणि ज्ञानाची उत्पत्ति सत्वगुणापासून आहे, ह्मणून अंतःक- 
रण भूतांच्या सत्वगुणाचें कार्य आहे. आणि पंच भूतांचे कार्य पंच ज्ञानोंद्रिये 
त्या सर्वाचे साह्य आहे, या कारणास्तव पंच भूतांच्या मीलित सत्वगुणापासून 
अंतःकरणाची उत्पत्ति बोलिली. अंतः ह्मणजे देहाचे आंत करण हणजे ज्ञ'नार्चे 
साधन, ह्मणून अंतःकरण ह्मणतात. भूतांच्या सत्वगुणाचें कार्य आहे, हणून 
अंत:करणास सत्वही ह्मणतात. अंतःकरणाचा जो परिणाम ती वृत्ति हणतात. 
ती पय वृत्ति चार प्रकारंची आहे. निश्चय करणारी वृत्ते बुद्ध, 
पंकल्पविकल्पद्रात्ति मन, ।चेंतावात्ते चित्त, अहं अशी अभिमानवृति अहंकार 
हणतात. पैच भूतांच्या मीलित रजागुणांश्यापासून प्राणांची उत्पात आहे. तें 


प्राण स्थान व क्रियाभेदेंकरून पांच प्रकारचे आहेत. ज्याचे हृदयस्थान आगिं 
१८---१९ 
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क्षुधरापपासा क्रिया तो. प्राण ह्मणतात. ज्याचें गुदस्थान मलमूत्रक्षरण. क्रिया 
तो अपान ह्मणतात. ज्याचें नाभिस्थान भुक्तपीतान्नजळ, योग्य सम करतो 
तो समान ह्मणतात. ज्याचे कंठस्थान आणि श्वासक्रिया तो उदान ह्मणतात. 
ज्याचें सवे शरीरस्थान आणि सर्व संधिरसमेलन क्रिया तो व्यान ह्मणतात. 
आणीक कोणी नाग कूम कृकळ देवदत्त धनंजय पंच प्राण अधिक ह्मणतात. 
उद्घार निमिप्योन्मेष शिंक जांभई मृत शरीर फुगविणें ह्या त्यांच्या क्रिया ह्मण- 
तात; आणि पृथिव्यादिकांच्या पुथकू पृथक्‌ रजोशापासून यांची उत्पात्ति मान- 
शात. तठ्ठतच पाणादिकांचीही प्रथिव्यादिकांच्या पृथक्‌ रजोशापासून उत्पात 
मानतात. मीलित रजाशापासून नाहीं. परंतु अद्वेतसिद्धांतामध्ये ही प्रक्रिया 
नाहीं. कारण कीं विद्यारण्यस्वामीनें आणि पंचीकरणग्रंथामध्ये वार्तेकरकाराने सूक्ष्म 
शरीरांत आणि पंचकोक्यांमध्ये नागकूमीदिकांचे ग्रहण केळे नाहीं. आगि त्यांणी 
पंच प्राणांची उत्पातिही भूतांच्या मीलित रजोगुणांशापासून बोलिली आहे? 
झणून एकेक रजोगुणांशापासून प्राणादिकांची उत्पाते कथन असंगत आहे. 
आणि सूक्ष्म्वरीरामध्ये नागकूमोदिकांचें ग्रहण असंगत आहे. पंच प्राणांचेच 
सूह्मशरीराचेठायी ग्रहण आहे. प्राण विक्षेपरूप आहेत. आणि विक्षेपस्वभाव 
रजञोगुणाचा आहे, हणून भूतांच्या रजोगुणांशापासून प्राणांची उत्पि बोठिली- 
आतां एकेक भूतांच्या सत्वगुणांशापालून ज्ञानेंद्रिये झाढी. आणि एकेक नट 
गुणांशापासून एकेक कर्मेंद्रिये झाठी. . आकाद्याच्या सत्वगुणांशापासून अ ११ 
नावूच्या सत्वगुणांद्यापासून. त्वचा, तेजाच्या सत्वगुणांशापासून नत्र; क 
सत्वगुणांशयापासून रसना, प्रथिवीच्या सत्वगुणांद्यापासून प्राणेंद्रिय हीं. रा 
इंटरिये ज्ञानाची साधने आहेत, हणून ज्ञानंद्रिये हणतात. 0 क 6 
यापासून होते, या कारणास्तव भूतांच्या सत्वगुणापासून उत्पांते बोलिली. 
आनाद्रेय आकाह्याच्या गुणाचे ग्रहण करते, ह्मणून 'अ्रोत्ेद्रियाची आकाशापा; 
सून उत्पात्ते बोलिली. तसेच ज्या भूताच्या गुणाचे ज ह्ाद्र्य ह.त त्या 
शतापासून त्या इंद्रियांची उत्पांते बोलिली. आतां आकाशाच्या रजोगुणांशा 
वोद> नयी वायूच्या रजोगुणांशापासून पाणी, तेजाच्या सजग 
._* ऐगोगुणांशापासून उपस्थ, पृथ्वीच्या रजोगुणांद्यापासून गुद 
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याची उत्पात्ति झाली. हीं पांच इंद्रिय क्रियेची साधने आहेत, म्हणून कर्मेंद्रि- 
ये म्हणताहेत. कर्म नाम क्रियेचे आहे. क्रिया रजोगुणापासून होते, म्हणूनः 
भूतांच्या रजोगुणांशापासून त्यांची उत्पात्ति बोलिली 
॥.मू. ओं. ॥ 

अपंचीकृतभूते तत्का्य पूणे । हीं इतकां सूक्ष्म साष्टि तू जाण || 

पंचीकृत भूतांपासून उत्पन्न । स्थूलन्नद्मांड जाण झालपें || १६२॥ 

स्थूल सूक्ष्म आणि कारण । यांमध्ये पंचकाश असती पूणे ॥ 

मुंजादिषिका न्यायंकरून । आत्मा भिन्न विवेक जाण पें॥१६४)॥ 

टीका!---अपंचीकृत भूत आगि त्यांचें काये अंतःकरण पंचंप्राण पंच ज्ञानंद्रि- 
ये पंच कर्मेद्रिये हीं इतकीं सूक्ष्मसृष्टि म्हणतात. सूक्ष्म सृष्टांचें ज्ञान इंद्रिय- 
करून होत नाहीं. नेवनासिकादिक गोलक तर इंद्रियांना विषय होतात; परंतु 
त्या गोलकांत स्थित जीं इंद्रिये तीं: कोणाच्याच इंद्रियांना विषय नाहींत.आतां 
सूक्ष्म सृष्टीच्यानंतर इंथ्ररेच्छकरून स्थूल सृ्टिनिमित्त भूतांचे पंचीकरण होतं 
झालें. त॑पेचीकरण द्विविध आहे. त्यांत पथम प्रकार सांगतों. प्रत्येक भूतांचे. 
समान दोन भाग प्रथम झाले; नंतर प्रत्येक भूतांच्या अध भागाचे चार भाग 
होऊन जो प्रत्येक भूतांचा अध भाग होता त्यांत ते चार भाग मिळते झाले.. 
ते असे की, आकाद्याने स्वतः आपला अर्ध भाग सोडून वाय्वादि चार भूतांत . 
मिळते झालें. तद्वत्‌ वायूने स्वतः अर्ध भाग सोडून आकाशादि चार भूतांत. 
मिळते झालें. याप्रमाणें सवे भूतांनी स्वताचा भाग सोडून अन्य जीं चार. 
भूते त्यांत मिळतीं झालीं. येणंकरून स्वतांचा अधे भाग आणि अन्याचे चार 
अष्टमांश मिळून पुनः पूणे होऊन एकेकांत पांच भूतांचे एकत्व झाल, म्हणून 
यास 'पेचीकरण म्हणतात. आतां दुसरा प्रकार सांगता. एकेक भूतांचे दोन 
दोन भाग झाले. ते असे कीं, एक भांग. चार अंशांचा आणि दुसरा भाग 
पांच अंशांचा. या प्रकारंकरून न्यूनाधिक दोन भाग झाले. त्यामध्ये सर्वाचे 
अधिक भाग जद्याचे तसेच राहिळे आणि न्यून जे पंच भाग त्यांच्या प्रत्ये. 
काचे पंच पंच भाग करून. अधिक भागाचे ठायीं मिळाले. ते आपणासहित 
आपल्या भागांत मिळाळे म्हणून आपले एकविस अंश. आणि अन्याचे चार 
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अंश एकत्र झाळे, ह्मणून पंचीकरण ह्यणतात. या. प्रकारें दोन प्रकारचीं 
पंर्चाकरणें बोलिली आहेत. एकेका भूतामध्ये पांच पांच भूते मिळाली त्यांच 
नाम पंचीकरण ह्मणतात. ज्याचें पंचीकरण केळे त्यास पंचीकृत म्हणतात, 
या पंचीकृत भूतांपासून इंद्रियांना विषय असं स्थूल ब्रह्मांड झालें. त्या ब्रह्मां- 
डांतर्गत भूर्लोक, भुवर्लोक, स्व्लोक, महळोक, जनलोक, तपोळोक, सत्यलोक, 
हीं सात भुवने ए्ाथर्वापासून ऊध्ये झालीं. अतल, सुतल, पाताळ, वितल,, 
रसातळ, तलातल, महातल, हीं सप्त भुवने अधः झालीं. त्या चतुदेश लोकां- 
चे ठायीं जीवन भोग्य योग्य अन्नादिक आणि भोगाचे स्थान देव मनुष्य प- 
भ्वादि स्थूळ शरीरें झालीं. हें संक्षेपंकरून सृष्टीचे निरूपण केळें आणि माया- 
कार्याचें विस्तारेकरून निरूपण केळे तर कोटी त्रह्मदेवांच्या आयुष्यकरूनही: 
मायाकृत पदार्थ निरूपणाचा अंत होणें नाहीं, हें वाल्मीका ने अनेक इातिहासे- 
करून वासेष्ठामध्ये निरूपण केळें आहे. यामध्ये ह्मणजे स्थूळ सूक्ष्म माया- 
कायीत तीन शरीरं आणि पंचकोश आहित, शुद्धसत्वगुणासहित माया ईश्वराचे 
कारण शरीर आणि मलिन सत्वगुणासहित अविद्यांश जीवाचे कारण शरीर 
आहे. उत्तर शरीराचें आरंभक असें पंच सूक्ष्म भूते मन, बुद्रे, चित्त अहं- 
कार पंच प्राण पंच कर्मेंद्रिये पंच ज्ञानेंद्रिये जीवाचे सूक्ष्म शरीर म्हणावे आणि 
सवे जीवांची सूक्ष्म शशेरें मिळून ईश्वराचे सूक्ष्म शरीर ह्मणावें. संपूर्ण स्थूळ 
अह्ांड ईश्वराचे स्थूल शरीर आहे. आणि जीवाचे व्यष्टिस्थूळ शरीर प्रसिद्ध 
च आहे. या तीन शरीरांत पेच कोश आहेत. कारण शरीर आनंदमय कोश 
म्हणतात. विज्ञानमय, मनोमय, प्राणमय, तीन कोश सूक्ष्म शर्रारामध्यें आदेत- 
पेचज्ञानंद्रिये आणि निश्चयरूप अंत:करणाची द्यात बुद्धि विज्ञानमय कोश 
सणतात. पेच ज्ञानेंद्रिये आणि संकल्पविकल्प अंतःकरणाची वृत्ति मन मनो- 
मय कोश हणतात. पंच प्राण आणि पंचकर्मेद्रिये प्राणमय कोश ह्मणतात. स्थूळ 
शरीर अज्ञमय कोश ह्मणतात. या प्रकारेंकरून तीन शररांमध्येंच पेच कोश आहेत 
इंध्रवारीरामध्ये इंश्वराचे कोश आणि जीवशरीरामध्यें जीवाचे कोश आहेत- पॅच 
र य करतात ह्मणून यांस कोश ह्मणतात. अनेक भंदमती पु" 

"बजे जनास पदार्थ जाहेत त्यांतून कोणी-एकास आत्मा मानून 
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मुख्य साक्षी आत्मस्वरूपाहून विमुख राहतात, तंच सांगता. कित्येक पामर 
[वरोचनमतानुसारी स्थूळ शरीर अन्नमयकोदासच आत्मा म्हणतात. आणि, याक्ते 
बोळतात कीं ज्याचे ठायी अहंबुद्धि होते तोच आत्मा म्हणावा... ती अहंबाद्धे 
स्थूळ शरीराचे ठायीं आहे. मी मनुष्य मी ब्राह्मण आहे, अशी प्रतीति सवाना 
होते आणि मनुष्यत्व ब्राह्मणत्व स्थूल शरीराचे ठायीं आहे, म्हणून स्थूळ शरीरच 
अहंबुद्धीचा विषय होण्यास्तव आत्मा आहे. किंवा ज्याचे ठायीं मुख्य प्रीते 
असते तो आत्मा आहे. स्त्री पुत्रादिक स्थूळ शरीराशीं अनुकूल असतात; 
म्हणून त्यांचे ठायीं प्रीति होते. आणि स्थूळ शरीराशीं अनुकूल 'होत नाहींत: 
म्हणून प्रीति होत नाहीं. ज्याकरतां अन्य पंदार्थाचे. ठायीं. प्रीति होते. ती 
मुख्य प्रीति स्थूल शरीराचे ठायीं आहे, म्हणून स्थूळ शरीरच आत्मा आहे, 
त्यास. वस्र भूषण अंजन मज्जन नानाविध भोजन श्वंगार पोषण हाच परम 
पुरुषाथ्र आहे: हा असुर स्वामी विरोचना'चा सिंद्धांत आहे. आर्णाक कोणी; 
अर्स म्हणतात कीं स्थूळ शरीर आत्मा नाहीं, किंतु स्थूळ शरीरामध्ये ज्याच्या 
असण्यानें जीवनव्यवहार होतो आणि ज्याच्या नसण्याने मरणव्यवहार. होतो 
तो आत्मा स्थूळ शरीराहून भिन्न आहे. जीवन मरण इंद्रियाधीन आहे. जो 
कालपर्यंत शरीरामध्ये इंद्रिये असतील तां कालपयेत जीवन आहे. जेव्हां 
कोणी इंद्रिय नसेळ तर मरण म्हणतात. आणि मी पाहातो मी ऐकता मी 
बोलतो या. प्रकारेंकरून अहंबुद्धिही इंद्रियांचे ठायीं होते, म्हणून इंदैयेंच, 
आत्मा आहेत. आणीक हिरण्यगर्भोपासक प्राणच आत्मा म्हणतात. त्याविष- 
यीं याक्ते बोळतात कीं जेव्हां मरणकालीं मूच्छो होते तेव्हां. त्याचे . संबंधी 
पुत्रादिक प्राणशरेष आहे तोपर्यत जीवन. जाणतात. आणि प्राणशेष नसेल . तर 
मरण जाणतात, किंवा शरीराचे ठायीं नेत्रइंद्रय नसेळ तर अंधत्व, श्रोत्रावांचून 
बाधिरत्ब, वाणीवांचून सूकत्व, एवं जे इंद्रिय नसेळ तंतूव्यापारावांचून वर- 
कड सर्वे शरीर स्थित राहते आणि प्राणावांचून . तरक्षर्णांच प्रेतासम भयंकर 
होऊन शरीर पडतं. आणि. मी पाहाता मी. ऐकतो या प्रतीतिकरूनही इंद्रि- 
यांहून मिन्न आत्मा सिद्ध आहे. कारण कीं जर नेत्रस्वरूप मी. पाहतो, श्रवण- 
स्वरूप मी ऐकतो अशी प्रतीति होईळ तर इंद्रियरूप्‌. आत्मा सिद्ध, होईल, 
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किंतु मी नेत्रवान्‌ पाहातो, श्रोत्रवान्‌ मी ऐकर्ता अशी प्रतीति होण्यास्तव 
इंद्रियांहून मिज्नच आत्मा आहे, आणि .सुपुप्तीमध्ये सर्व इंद्रियांचा अभाव 
आहे, परंतु प्राण असतात, तेणेकरून जीवनव्यवहार होतो. म्हणून जीवन 
मरण इंद्रियाधीन नाही, आणि स्थूल शरीराचा आणि प्राणाचा जो वियोग 
तें मरण म्हणतात, म्हणून जीवनमरण प्राणार्धाीन आहे; तोच आत्मा आहे 
अन्य कोणी असं म्हणतात कीं, प्राय जड घटवत्‌ अनात्मा आहे म्हणन मन 
आत्मा आहे. कारण बंधं मोक्ष मनाधीन आहेत विषयांचे ठायीं आसक्त जे मन तबंध 
नाचा हेतु आणि विषयवासनारहित मन मोक्षाचा.हेतु आहे आणि मनसंबंधासतवच 
इंद्रिये ज्ञानाचे हेतू आहेत. मनसंबंधावांचून इंद्रियांना ज्ञान होत नाहीं. म्हणून 
संव व्यवहारांचा हेतु मन आहे, तोच आत्मा आहे. आणीक क्षणिक विज्ञान- 
वादी बोद्ध असं म्हणतात कीं मनाचा व्यापार बुद्धीच अधीन आहे. कारण 
कां बुद्धीचाच आकार मन होत. म्हणून क्षणिक विज्ञानरूप बुद्धीच आत्मा 
आहे. मन आत्मा नाहीं. हा त्यांचा अभिप्राय आहे कीं संपूर्ण पदाथ विज्ञाना- 
चेच आकार आहेत. तं विज्ञान प्रकागरूप आहे, आणि क्षणामध्ये विज्ञा- 
नांची उत्पत्ति व नाश होतो. 'पू्व विज्ञानासमान अन्य विज्ञानाची उत्पात 
झाली असतां पूर्व विज्ञानाचा नाश होतो. तशी तृतीय विज्ञानाची उत्पत्ति 
आणि द्वितीय विज्ञानाचा नाश, चतुथाची उत्पत्ति तृतीयाचा नाश होतो. या 
प्रॅकार नदीप्रवाहाच्यापरी विज्ञानाची धारा आहे. ती विज्ञानाची धारा दोन 
प्रकारची आहे. एक आलय व दुसरी प्रवृत्ति. त्यांत अहं अहं अशी विज्ञान- 
धारा तीच आलयविज्ञानधारा म्हणतात, तीच बुद्धिही म्हणतात. हा घट 
आहे, हे शरीर आहे, या विज्ञानधारेस प्रवृत्तिविज्ञानधारा म्हणतात. आल- 
यविज्ञानधारेपांसून मवृत्तिविज्ञानधारेची उत्पात्ति होते. मनांचे स्वरूप प्रवृत्ति- 
विज्ञानधारेमध्ये आहे ह्मणून आल्याविज्ञानधारारूप बुद्धि तिचे कार्य विज्ञान- 
धारा आहे हणून ती बुद्धिच आत्मा आहे. आल्यविज्ञानधारेचेठायी प्रवृति- 
विज्ञानधारेंच्या बाधरचितनंकरून निर्विशेष क्षणिक विज्ञानधारेची स्थितीच 
त्यांच्या मतीं मोक्ष आहे. या प्रकारंकरून विज्ञानवादी बुद्धीसच क्षणिकरूपं 
आणि स्वयंप्रकाशरूप कल्पना करून आत्मा म्हणंतात. आणि पूर्वमीमांसक 
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वॉसिककार भट्ट हे म्हणतात कीं विद्युठठतेचे परी क्षागिकरूषप आत्मा नाहीं, 
किंतु स्थिरस्वरूप आत्मा जडस्वरूप आणि चैतन्यस्वरूप आहे. हा त्यांचा 
अभिप्राय आहे कीं सुपुप्तीहन जागृत पुरुष असं हणतो कीं मी जड होऊन 
निजलो होतों ह्मणून आत्मा जउरूप आहे, आणि जी जागृतींत स्पृति होते 
ती अज्ञात विषयाची होत नाहीं, हणून सुषुप्तीमध्ये आत्मस्वरूपाहून भिन्न 
अन्य ज्ञानाचे साधन नाहीं, हणून स्मृतीचा हेतु सुपुसतीमध्ये ज ज्ञान तं 
आत्म्याचे स्वरूपच आहे. या प्रकारंकरून खद्योताचे परी आत्मा प्रकाश 
आणि भप्रकाशरूप आहे. ज्ञानरूप आहे हणून प्रकाशरूप आणि जड आहे 
हणून अप्रकाशरूप आहे. तो प्रकाशरूप आणि अप्रकाशरूप आनंदमय कोश 
आहे, कारण कीं सुपुप्तीमध्ये चतन्य आभाससाहित जे अज्ञान त्यास आनं- 
दुमय कोश म्हणतात. तेथें आभास प्रकाशरूप आणि अज्ञान अप्रकाशर्प 
आहे, म्हणून भड्टमतामध्ये आनंदमय कोशच आत्मा आहे. आणीक शून्य- 
'वादी बौद्ध असं हणतात कीं आत्मा निरंश आहे, हणून एका आत्म्याशी 
'प्रकाशरूप आणि अप्रकाशरूप बोलणे संभवत नाहीं. आणि खद्योताचा तर 
ऐक अंश प्रकाशरूप आहे.आणि दुसरा अंश अप्रकाशरूप आहे. तद्वत्‌ अंश- 
रंहित आत्म्याचेठायी उभयरूप बोलणें असंगत आहे. म्हणून उभयरूप 
सिद्डीकारेतां आत्मा अंशसहित मानावा लागेल. जे अंशवान्‌ पदार्थ घटादिक 
ते उत्पतिनाशवान्‌ आहेत. तसा आत्माही अंशसहित होण्यास्तव 
उत्पत्तिनाशवान्‌ मानावा लागेळ. जे उत्पत्तिनाशवान्‌ असतात ते उतपत्तीहून 
पूर्वी आणि नाक्यानंतर असत्‌ असतात. ज आदिअंतामध्ये असत्‌ असतात 
ते मध्येही सत्‌ होत नाहींत; किंतु मध्येही असतच असतात, हणून आत्मा 
असत्रूप आहे. त्से आल्म्याहून भिन्नही संपूर्ण पदार्थ उत्पत्तिनाशवान्‌ आहेत 
- झणून असतरूप आहेत. या प्रकारेकरून आत्मा आणि अनात्मा समग्र वस्तु 
असंत्‌ होण्यास्तव शून्यच परमतत्त्व आहे, हें शून्यवादी माध्यमिक बोद्धाचे 
मंत आहे. तेही अज्ञानरूप आनंदमय कोशाचे प्रतिपादन करतात, कारण कीं 
अज्ञान तीन ख्पेंकरून प्रतीत होतें. अद्वेतशास्त्रसंस्काररहित जे त्यांस तर 
-जगद्रूपपरिणाम अस अज्ञान सत्य प्रतीत होते. आणि अद्वेतशाख्तरानुसार युक्ति- 
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निपुण पंडितांना अज्ञान व तत्कार्य जगत्‌ सतासताहून विलक्षण अनिवचनीय- 
रूप प्रतीत होतं. ज्ञाननिष्ठेस प्राप्त जो जीवनमुक्त विद्वान्‌ त्यास कार्यसहित 
अज्ञान तुच्छरूप प्रतीतः होतं. तुच्छ असत्‌ शून्य हे तीन शब्द एकाच 
अर्थाचे वाचक आहेत. या प्रकारेकरून जीवन्सुक्तास तुच्छरूप ज प्रतीत 
होतें अज्ञान त्याचे ठायीं मोहित दूल्यवादी परमपुरुषा्थ जाणत नाहींत, 
किंतु तुच्छरूप आनंदमय कोशच आत्मा ह्मणतात. आणि पूवेमीमांसेचा एक- 
देशी प्रभाकर आणि नेय्याथ्रेक अस ह्मणतात कीं आत्मा शून्यरूप नाही, 
कारण कीं जो शून्यरूप आत्मा मानतो त्यास असं पुसावे कीं शून्यरूपाचा 
त्याने अनुभव केला आहे किंवा नाहीं, जर असं ह्मणेळ कीं शूऱ्यरूपाचा अनु- 
संच केला नाहीं, तर शून्य नाहीं हे सिद्ध होते, आणि जर असं ह्मणेल कीं 
शून्याचा अनुभव केला,तर ज्यानं शून्याचा अनुभव केला, तो आत्मा शून्या- 
हूत्न [वेलक्षण सिद्ध होतो. या प्रकारेंकरून शून्याहून विलक्षण आत्मा आहे. 
त्याचे ठायीं मनसंयोगेंकरून ज्ञान होतें, त्या ज्ञानगुणास्तव आत्मा चैतन्य 
हणतात, आणि स्वरूपंकरून आत्मा जड आहे. तर्स सुख दु:ख इच्छा केष 
प्रेयत्त धर्मीधमीदि गुण आत्म्याचे ठायीं आहेत. त्यांच्या मताचे ठायींही 
आनेदमय कोशच आत्मा आहे. आणि विज्ञानमय कोशाचे ठायीं जी वुद्धि 
आहे; ती आत्म्याचा ज्ञानगुण हणतात. कारण कीं आनंदमय कोशाचे ठायीं 
चितन्य गूढ आहे. विवेकहीनास प्रतीत होत नाहीं, आणि प्रभाकर व नैय्यां- 
यिक आत्म्यास सुपुप्तीचे ठायी ज्ञानहीन मानून स्वरूपंकरून जड मानतात; 
झणून गूढचेतन्य आनंदमय कोशाचे ठायींही त्यांना आत्मश्रांते आहे, आणि 
हृद्याचे ठायीं आत्मस्वरूप जं ज्ञान त्यास नित्य मानित नाहींत. किंतु अनित्य 
ज्ञान मानतात. तं अनित्य ज्ञान सिद्धांतामध्ये अंतःकरणाची वृत्ति बुद्धिरूप आहे. 
या प्रकारेंकरून प्रभाकरनेय्यायिकमतांचे ठायीं आनंद्मयकोश आत्मा आहे. 
आणि बुद्धि त्याचा गुण आहे. हे त्यांचें मत सम्यक्‌ नाहीं, कारण की ज्ञानाहून भिन्न 
जडवस्तु जे घटादिक ते अनित्य आहेत, तसा आत्माही ज्ञानस्वरूप नाहीं तर धटादि 
वी होण्यास्तव अनित्य होईल, जर आत्मा अनित्य मांनावा' तर मोक्ष 

प्फळ होतील. या प्रकोरकरून वेदांतवाक्याचे ठायीं विश्वासदीन 
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य 
अनेक बहिर्मुख पंचकोशयांतील कोणी एक पदार्थे आत्सा मानतात, आणि 
मुख्य आत्मा साक्षीस्वरूप जाणत नाहींत. यास्तव अन्नमयादिक आत्म्याचे 
आच्छादक होण्यास्तव कोश. म्हणतात, जसे जीवाचे पंचकोश जीवाचे यथाथ 
स्वरूपसाक्षीशी आच्छादन करतात तसेच ईश्वराचे समष्टि पंच कोश इंश्वरा. 
-च्या यथार्थस्वरूपाशीं आच्छादन करतात. कारण कीं ईश्वराचे यथाथ स्वरूप 
तर तत्पदाचे लक्ष्य आहे, त्यास त्यागून कोणी मायारूप आनंदमय कोर- 
वोशेष्ट जो अंतयामी तत्पदवाच्य त्यासच परंमतत्त्व म्हणतात. तर्सेच हिरण्य- 
गर्भ वैश्वानर विष्णु ब्रह्मा शिव गणेश देवी सूयीदि कुद्दालक अश्वत्थ . अर्क 
वेशपर्थंत पदाथीचे ठायीं परमात्मआंति करतात. यद्यपि सव पदाथीमध्ये लक्ष्य 
भाग परमात्म्याहून भिन्न नाही तथापि त्यात्या उपाधिसहित जे परमात्मा मानतात 
ती त्यांना आंति आहे. या प्रकारेकरून पंचकोशांनीं आवृत ज़ जीवेश्वराचे 
परमां्थ स्वरूप त्यास. विसुख होऊत्त देहादिकांचे ठायीं आत्मआंति करून पाप" 
पुण्यकर्म करतात. आणि अंतयीमी आदिकरून वंशपर्यंत इंश्वररूप मानून 
आराधना करून सुख इच्छितात. जश्या उपार्धारचे आराधन करतात तदनुसारच 
त्यांना फळें होतात.कारण कीं सूक्ष्म स्थूल प्रपंच सर्व ईश्वराच्या तीन शरीरांतगत 
आहे. त्यामध्ये उपासनानुसार फ़ळ सवीपासून होते. परंतु जद्यज्ञानाबांचून 
औक्ष होत नाहीं. जर मोक्षाची इच्छा होई तर ्ववेकेंकरून जीवेश्वरस्वरू- 
पाशी पंचकोशांहन एथक्‌ जाणावें. यांस दृष्टांत मुंजादि म्हणजे तृणविशेष, 
आणि हषिका म्हणजे कोमळ गर्भ हे एकत्र आहेत. त्यांचे युक्तीकरून पृथ- 
कृत्व करावें म्हणजे वरच्या. स्थूळ पत्राचा परित्याग करून कोमळ गर्भ ग्रहण 
करावा. तसें विवेकेंकरून जौवेश्वराचे स्वरूप पंचकोशांहून पूथक्‌ जाणावें. तो 
विवेक प्रकार दाखविता. न 

॥मू. ओ.॥ 
स्वप्नांत स्थूल देहाचें भान नसून ॥ तत्साश्षित्वे होत आत्म- 
भान ॥ सुपुप्तीमध्ये सक्ष्माचें नसून ज्ञान ॥ होत आत्म- 
भान सुखरूप'॥ १६६ ॥ समाधि अवस्थेचेठायी [नरावरण 
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'न अज्ञान आणि !होत आत्मभान ॥ एव तिन्ही देह 
व्यभिचारी जाण ॥ आत्मा यांहून भिन्न अनुंगत पैं ॥ १६७॥ 


टीका:--स्वमावस्थेमध्यं स्थूलदेहाचे भान होत नाही. आणि आत्म्याचे 
भान होते, तसेंच सुषुप्ती अवस्थेमध्ये सूक्ष्म शर्रराचे भान होत नाहीं आणि 
सुखस्वरूप आत्म्याचे स्वयंप्रकाशरूंपॅकरून भान म्हणजे प्रतीति होते. जर 
सुखाचे ज्ञान सुपुप्तीमध्ये नसेळ तर मी सुखरूप निजला होता अशी स्मृति जागृतीं- 
तन झाली पाहिजे. म्हणून सुखाचं ज्ञान सुषप्तीमध्ये आहे. तं सुख विषयजन्य 
सुषुप्तीमध्यं नाहीं. किंतु आत्मस्वरूपच आहे. तो आत्मा स्वयंप्रकाश आहे म्हणून 
सुखरूप आत्मा स्वयंप्रकाशरूपंकरून सुषुप्तीमध्ये भासतो आणि निदिध्यासना- 
चे फल निर्विकर्प समाधि अवस्थेमध्ये निरावरण ह्मणजे अज्ञानकृूत आवरण- 
रहित आत्मा भासतो, आणि न अज्ञान ह्मणजे कारण शरीरस्वरूप अज्ञान 
भासंत नाहीं. असे तिन्ही देह व्यभिचारी आहेत. एक अवस्थेशीं सोडून 
दुसर्‍या अवस्थेंत भासत नाहींत. आणि आत्मा अनुगत आहे तो सवे अंव- 
स्थांमध्ये भासतो, ह्मणून व्यापक आहे. या विवेकॅकरून, तीन शरीरांहून आत्मा 
पृथक जाणावा. स्थूळशरीर अन्नमय कोश आणि कारण शरीर आनंदमय कोद्य 
आणि सूक्ष्मशर्रीरामध्ये प्राणमय मनोमय विज्ञानमय तीन कोश आहेत. हणून 
तींन शरीरांच्या विवेकास्तव पंचकोशांचाही विवेक होतो. जसे जीवांचे स्वरूप 
पंचकोशांहून पृथक आहे तसें ईश्वराचे स्वरूपही सम्िपेचकोशांहून पृथक्‌ 
आहे, आणि चतुर्थ तरंगामध्ये चतुर्विध आकाश दृष्टांतंकरून जीवेश्वराच्या 
लक्ष्यरूपाचा विवेक विस्तारंकरून केला आहे आणि उत्तरतरंगामध्यें अस्ति 
भातिप्रियरूप निरूपणाचे ठायीं आत्म्याचे परमार्थ स्वरूप प्रतिपादन करू, हणून 
येथे संक्षेपकरूनच आत्माविवेक बोलिला. या प्रकारंकरून पंचकोशांहून आत्मा 
वेगळा जाणला. असतांही कृतकृत्य होत नाहीं. किंतु जीवब्रह्म अभेद्‌ निश्चया- 
करतां पुन: विचार कर्तव्य आहे, ह्मणून कत्तेव्याभावरूप कृतक्ृत्यतेच्या सिद्धी" 
करतां महावाक्याचा अथ उपदेश करता 

॥ मू. ओं. ॥ 
चेकोशांहून आत्मा भिन्न ॥ ब्रह्मस्वरूप जाण सुजाण ॥ 
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त्याहून श्रंतं दष्ट जें पूरणा|मिथ्या भ्रमसमान मानी तूं 1१६८ 

जीवस्तु आहे.मिथ्याभूत ॥ ती अधिष्ठानाते न बिघडवीत ॥ 

जसा राजा भिक्षा मागतां स्वसांत || दरिद्री न होत जागे- 

न्ञळीया ॥१६९॥ सवे कांहीं करीत असतां ॥ तरी तूं असशी 

अक्ता ॥ असें तुझे स्वरूप आश्रयख्पं तत्त्वतां ॥उपमा आतां 

नसे कांहीं ॥ १७० ॥ 

टीका!--हे सुजाण, पैचकोशांहून आत्मा पृथकु जाणून तो आत्मा ब्रह्म” 
रूप आहे हे जाण. याविषयीं अशी शंका होते कीं आत्मा पुण्यपापकत्ती आहे, 
तेगेकरून स्वगनरकादिलोकीं नानाप्रकारच्या सुखदु:खांचा भोक्ता आहे. त्याची 
ब्रह्माशीं एकता घडत नाहीं. त्याचें समांधान सांगतो. त्याहून ह्मणजे त्या त्रह्म- 
रूप आल्म्याहून भिन्न ज॑ दृष्ट आणि शखकरून जे श्रुत स्वगे, नरक, पुण्य, 
पाप, तो संपूर्ण मिथ्या अम आहे असं तूं जाण. आणि मिथ्या वस्तु अधिष्ठानाचा 
बेधाड करीत नाहीं. जसें स्वात भिक्षा मागितल्याने राजा दरिद्री होत नाहीं 
आणि मृगजलेंकरून भूमि ओली होत नाहीं. मिथ्या सर्पकरून रज्जु विषसं- 
युक्त होत नाहीं. ह्मणून सर्व कांहीं कत्ती ह्मणजे संपूर्ण मिथ्या शुभाशुभ क्रिया 
करीत असतांही अकत्ती हणजे परमार्थैकरून कंत्ती नाही. असें तुझे आश्चय- 
रूप स्वरूप उपमारहित आहे. याचा भावार्थ हा आहे कां ब्रह्माशीं अभिन्न 
तुझे स्वरूप जें त्यांचे ठायीं स्थूळ सूक्ष्म शरीर, आणि त्याची शुभाशुभक्रिया; 
आणि त्याचे फळ जन्ममरण स्वर्गनरक सुखदुःख संपूर्ण अविद्येकरून कल्पित 
आहे. त्या कल्पित सामग्रीने तुझा ब्रह्ममाव बिघडत नाहीं. हणून ज्ञानाहून 
पूर्वीही आत्मा ब्रह्मरूपच आहे, त्याचें ठायीं तिन्ही काठीं शरीर आणि तत्‌- 
घमोचा संबंध नाहीं. किंतु आत्मा संदां नित्यमुक्तच आहे, त्याचा जह्माशी 
कर्धाही भेद नाहीं. आतां असं ह्मणाळ कीं आत्मा सदां नित्यमुक्त जह्मरूप' 
आहे, मग श्रवणादिक ज्ञानाची साधनें व्यथे होतील त्याचें समाधान पुढें सांगू. 
॥मू.ओं.॥ 

खपुष्पासमान मपंच जो नाहीं॥ त्याचा ईश कतो कसा म्हणावा 

पाही॥ तसें साक्ष्यंपदाथे सवेही नाहीं ॥ तेथे साक्षाही म्हणावे 
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कवणातें ।॥।९१७१॥ इच्यस्वरूप कांहीं नसता । त्याचा द्रष्टा कोण 
ह्मणावा तत्त्वतां ॥ बंध असावा तर मोक्षही असता | अज्ञान 
नसतां ज्ञानें काय नासाबें ॥१७२॥ एवं असें जाणून ॥,कतेव्य 
सथ त्यजी मंनींदून.॥ तरी तूं निश्नळ होसी पूर्ण । विदेहयाक्ते 
जाण पावक्यील ॥ १७३.॥ 
टीकाः---जविन्मुक्त विद्ठानाच्या दृष्टीचे ठायीं अज्ञान आगि. त्याचे. कार्य 
तुच्छ आहे. तो जीवन्मुक्ताचा निश्चय दाखविता. हे शिष्य प्रपंच खपुष्पार्पारे 
नाहीं हणून त्याचा कती ईश्वरही नाहीं. साक्षीचा विषय आज्ञानादिक साक्ष्य 
म्हणावे. तं साक्ष्य नाहीं ह्षणून साक्षाही नाहीं. रृऱ्याचा प्रकाशक द्रष्टा म्हणावा. 
आणि प्रकाशण्यायोग्य देहाहिक हृद्य म्हणावें. ते देहादिक इत्य नाहीं म्हणून 
द्वष्टाही नाहीं. यद्यपि केवलं कूटस्थ चेतन्यास साक्षी आणि द्रष्टा म्हणतात, 
त्याचा निषेध घडत नाहीं; तथापि साक्ष्याच्या अपक्षंकरून साक्षीनाम आणि 
हश्याच्या अपेक्षकरून द्रष्टानाम आहे, साक्ष्य आणि दृश्याचा अभाव 
म्हणून साक्षी आणि द्रष्टा या नामाच्या निषेधकरून स्वरूपाचा निषेध केला 
नाहीं आणि बंध जर असावा तंर बधार्नवातरूप मोक्ष असावा, बंधही नाहीं 
म्हणन मोक्षही नाहीं. आणि जर अज्ञान असावें तर त्याचा ज्ञानंकरून नाश 
व्हावा; अज्ञान नाहींच म्हणून त्याचं नाशक ज्ञानही नाहीं, हे जाणून कर्तव्य 
त्याग म्हणजे कतेव्यबुद्धींचा त्याग कर. कारण कीं इहलोक अथवा परलोक 
'हे तुच्छ आहेत. तन्निमित्त कांहीं कतेव्य नाहीं. आत्म्याचेठायीं बंध नाहीं 
म्हणून मोक्षाकरतां कांहीं कतेव्य नाहीं. या प्रकारे आत्मा नित्यमुक्त ब्रह्मरूप 
'जाणून जेव्हां निश्चळ होऊन सवे कतंव्य टाकशील. तेव्हां अक्रिय ब्रह्मस्वरूप 
बिदेहमोक्ष प्राप्त होईल. याचा अभिप्राय हा आहे कीं, यद्यापे आत्मा ज्ञानाचे 
'पूर्वीह्ी नित्यमुक्त ब्रह्मस्वरूपच आहे; तथापि ज्ञानाचे पूर्वी आत्म्यास मि 
थ्याच क्त भोक्त मानून सुखप्रातति आणि दुःखनिवृत्तीकरतां अनेक. साधनं 
करता, त्यापासून क्लेश पावतो. आणि जेव्हां उत्तम आचार्यापासून वेदांतवाक्‍्य! 
"दश पावतो, तेव्हां त्या वेदांतवाक्यश्रवणेंकरून असें ज्ञान होते कीं मी कता 
आत्ता नाहीं, किंतु मी जद्नस्वरूप आहे. म्हणून मजला कांहीं कर्तव्य नाहीं, 
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. असे जांणणें हच श्रवणाचे. फळ आहे. आणि ब्रह्मप्राप्ति वेदांतश्रवणाचें फळ 
नाहीं. कारण कीं ब्रह्म आपले स्वरूप आहे, म्हणून नित्य प्राप्त आहे. 
॥ मू. ओं. ॥ 
अज्ञान्याचे हेच चिन्ह निश्चित ॥ आपणाशी कत्तेव्य मानीत ॥ 
आणि तोच ज्ञानी विवेकवंत ॥ ज्याशी नसे किंचित्‌ भावितव्य 
॥ १७४ ॥ 
दींका:-_-जो कतेव्य मानेतो त॑ अज्ञान्याचे चिन्ह आहे. आणि ज्यास 
भवितव्य नाहीं. म्हणजे अन्यरूप होणं इच्छा नाहीं तो ज्ञानी म्हणावा. 
॥मू ओ. ॥ 
एक अखंडित असंग ब्रह्म ॥ अद्य. अरूप अनांमय अजन्म ॥। 
त्याचेठायीं मूलाज्ञान सूक्ष्म ॥ स्थूल समष्टि व्यष्टिह नसे पे 
॥ १७५ ॥ इंश सूत्र विराट प्राज्ञ ॥ तेजस विश्वरूपंकरून ॥ 
नसे ज्याचे ठायीं भोग योग मोक्ष बंधन ॥ ह त्यांत नसून सवे. 
.” त्यांतच असं ॥ १७६ ॥ जागृतीमध्यं जा हा प्रपच भासत ॥ 
तो सव बुद्धिविलास निश्चित ॥ जसें स्वसामध्यें भोग न भोग्य 
किंचित्‌ ॥ तरी बुद्धींत विचित्र उपजत पे ॥ १७७॥ ती बुद्धि 
सुपुर्पामध्यें लीन होतां ॥. भेद नासून एकरूप चिन्मात्रता ॥ 
बुद्धिरचित ते मनोमात्र तत्त्वतां | म्हणून बुद्धीने सवेथा प्रका 
शीत पैं ॥ १७८ ॥( ज्याचे हृदयीं झाला ज्ञानभकाश ॥ तम अं" 
धकार गेला अशेष ॥ तो सदां असंग एकरस ॥ आत्मा स्वः 
येप्रकाश ब्रह्मरूप पे'॥ १७९ ॥ न कांहीं झालं पुढेही कांही 
- न होत ॥ मनोरथ विलास मात्र सवे हें जगत्‌ ॥ त्याची भापि 
आणि नेशात्ते न इच्छीत ॥ कांहींच. आज्या निर्थचित नस ज्ञा- 
न्याशी ॥ १८०.॥ पाहून ऐकून न पाहे न एकत ॥ सवे रस 
ग्रहण करून न स्वाद घेत ॥ त्वचेनं स्पशून नाही स्पशेत ॥ 
सुवास घेतांही न थेत सुवास १ ॥ १८१ ॥ वचन बोलून बो- 
. लत नाहीं. जाण ॥ ग्रहण करितांही न करीत ग्रहण ॥ मळ - 
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त्यागित असतां न होत त्यजन ॥ चरणेंकरून : धांवताही न 
चाले पैं. ॥ १८२ ॥ भोंणित असतां रतिसुखाशी ॥ ता सदा 
अभोक्ता निश्चयेशी॥ हा सिद्धांत तू जाण मानसी॥अऱ्भुत संवाद 
याशी म्हणावा पैं ॥ १८२॥ निजनिज विषयांचे ठाया ॥ 
इंद्रिये बतेतात पाही ॥ त्यांचा मजशी सग नाहा ॥ गो इाट्रय 
ना, ना माझी इंद्रिये ॥ १८४ ॥ इांद्रय विषय त्यागात [किंवा 
करोत भोग ॥ मज किंचितही नाहीं हात सग ॥ मा साला 
कटस्थ असंग ॥ हा निश्चय. सांग असे ज्ञान्याचा ॥ १८५ ॥ 
य॒द्यापे ज्ञानी क्रियेचा कता दिसत ॥ परी तो अकता अस 
निश्चित ॥ असे. बोलतां शिष्याच चित्त | आतेप्रसन्नतायुक्त 


न दिसेची ॥ १८६ ॥ : 
टीकाः--र्‍या प्रकोरेकरून आचार्यांनी. शिष्याशी गोप्य तेत्त्वाचा उपदेश 


कला, तरा शोिष्याचं मुख अत्यत मसन्न न पाहन अस जाणल का शप्य 
कृताथे झाला. नाहा जर कृताथ होता तर याच मुख मसन्न झाल असते 
याकरतां पुनः स्थूळ प्रकोरंकरून उपदेश करण्याकरितां ल्यचितन सांगतात 
- ॥ मू.आ. ॥ 
जसें मृतिकेचें कार्य घट निश्चित ॥. त्याच्या आंत वाहेर मृत्ति- 
काच सत्य ॥ जळीं फेन तरंग वुद्धद होत ॥ ते सवे जलरूपः 
निश्चित जाणपा ॥ १८७॥: असं जे ज्याचें काये पूर्ण ॥ त 
कारणरूप. तूं सवे जाण ॥ तढत्‌ सर्वाचे कारण ईश्वर तो मी 
जाण ॥ हा लयचिंतन प्रकार एवंविध ॥ १८८ ॥ 
दीका:---जश्ली मृत्तिकाका्याच्या आंत बाहेर मृत्तिकाच. आहे, हणून मृत्ति 
केचे सवे कार्य मत्तिकास्वरूपच आह, फेनादिक जलाचे कार्य जलस्वरूप आहे, 
असे जे ज्याचे कार्य ते तत्कारणस्वरूपाहून मित्न नाहीं, किंतु कारणस्वरूपच 
काये आहे. . आणि.सकल प्रपंचाचे मूळकारण ईश्वर आहे ह्मणून संव प्रपंच 
क भिज्ञ नाहीं, किंतु सर्व प्रपंचाचे खरूप ईश्वरच आहे. ती 9 
) या यकोरे जाणून तूं लयवितन कर. तो ठयचितनक्रमे संक्षेप 
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सांगता. स्थूळ ब्रह्मांड सव पंचीकूत भूतांचें काये आहे. त्यामध्ये जे एथ्वीचें. 
कार्य ते पुथिवीस्वरूप, आणि जलाचे कार्य जलस्वरूप, या प्रकारें ज्या भूतांचे, 
जे काय ते तत्स्वरूप आहे. एवं हं सवे स्थूळ ब्रह्मांड पंचीकृत भूतस्वरूप आहे; 
तशींच पैचीकृत भूतंही अपंचीकृत भूतांची काय॑ आहेत, ह्मणून अपंचीकृत 
भूतस्वरूपच आहेत, भिन्न नाहींत. आणि अंतःकरणादिक. सूक्ष्म साष्टिही अपं- 
चीकृत भूतकाय होण्यास्तव अपंचीकृत भूतस्वरूप आहे. त्यामध्ये अंत:करण 
सर्वे भूतांच्या सत्वगुणाचे काये आहे, ह्मणून सत्वगुणस्वरूप आहे, तद्वत्‌ 
भूतांच्या रजोगुणांशाचे कार्य प्राण ते रजोगुणस्वरूप आहेत. - गुदेद्रिय पाथि- 
वीच्या. रजोगुण अंशाचे काये तं पृथिवीच्या रजोगुणस्वरूप; प्राणेंद्रिय पृथि- 
वीच्या सत्वगुणाचें कार्य तं सत्वगुणस्वरूप, रसना आणि उपस्थ हे जलाच्या 
. सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, नेत्र आणि पाद तेजाच्या सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, 
त्वचा आणि हस्त वायूच्या सत्वगुण रजोगुणस्वरूप, श्रोत्र आणि वाचा आ- 
काशाच्या सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, याप्रकारे करून सव सूक्ष्मसृष्टि अपंची- 
कृत. भूतस्वरूप आहे; हे चिंतन करून अपंचीकृत भूतांचाही लय चितन' 
करावा, पृथ्वी जलाचे कार्य ह्मणून जलस्वरूप, तेजाचे कार्य जळ तेजस्वरूप, 
तेज वायूचे काथ होण्यास्तव वायूस्वरूप, आकाद्यांचे कार्य वायु तो आकाश- 
स्वरूप, तमोगुण प्रधान प्रकृतीचे काय आकाश, ते. म्रकृतिस्वरूप, आणि 
मायेची अवस्थाविश्षेष, ही प्रकृति झणून परक्षांते मायास्वरूप आहे, एकी 
वस्तूर्चाच प्रधान प्रकृति माया अविद्या अज्ञानःहीं नामें आहेत, सर्व कार्य आप- 
ल्यामध्यें लीन करून प्रलयकालीं स्थित उदासीन जे स्वरूप त्यास प्रधान ह्मण- 
तात आणि. सृटत्पादना योग्य तमोगुणप्रधान स्वरूपास प्रकृति ह्मणतात. 
जशी देशकालादिक सामग्रीवांचून दुर्धरपदा्थीची इंद्रजाठेंकरून उत्पाते होते 
त्या इंद्रजाळास माया ह्मणतात. तसं. असंग अद्वितीय जह्याचे. ठायीं इच्छादि 
दुधैट उत्पादिते ह्मणून माया ह्मणतात. स्वरूपाचे आच्छादन करते हणून अज्ञान 
हणतात. त्रह्मविदषेपासून नाश होतो ह्मणून अविद्या ह्मणतात आणि स्वतंत्र: 
कधींही राहात. नाहीं; किंतु चेतन्याश्रित रहाते ह्मणून शाक्ते ह्मणतात. याप्रकारे 
प्रकृत्यादि प्रधानाचेच भेद आहेत ह्मणून प्रधानरूप आहेत. तं प्रधान नरह्मचित- 


शज विचारसागर 


न्याची शक्ति आहे. जशी पुरुषाचे ठायीं सामर्थ्यरूप शाक्ते पुरुषाहून भिन्न 
नाहीं तशी चैतन्याचे ठायीं प्रधानरूष शक्ति त्रह्मचेतन्याहून भिन्न नाहीं. या 
प्रकारकरून सवे अनात्मपदार्थांचा ब्रह्माचे ठायी लय चितन करून ते अद्वि- 
तीय ब्रह्म मी आहे हे चिंतन करावे. ज्यास महावाक्यविचार केला तरीही 
बुद्धिमांद्यादिप्रातिबंधंकरून अपरोक्षज्ञान होत नाहीं त्यास लयचितनरूप ध्यान, 
बोलिलें आहे. ध्यान आणि ज्ञान यांचा इतका भेद आहे कीं ज्ञान तर प्रमाणप्रेम- 
याधीन आहे; विधि किंवा पुरुषेच्छाधीन नाहीं; आणि ध्यान तर विधि व पु- 
रुषेंच्छा व विश्वास व हट्ट यांच्या आधीन आहे. जसे प्रमाण नेत्र आणि प्र- 
मेय घटादिक यांचा संबंध होतांच पुरुषेच्छेवांचूनही घटाचं प्रत्यक्षज्ञान होते. 
जसे भाद्रपदशुद्ध चतुर्थीचे दिवशीं चंद्रदशेनाचा निषेध आहे, विधि नाहीं. 
आणि पुरुषाशी अक्षी इच्छा असते कीं; मजला चंद्रदर्शन न व्हावे तरी को- 
णत्याही प्रकारंकरून नेत्राचा आणि चंद्राचा संबंध होतांच चंद्राचे प्रत्यक्ष ज्ञान 
.आवऱ्य होतें. या प्रकारेंकरून ज्ञान प्रमाणप्रमयाधीन आहे. विधि आणि इ- 
च्छेच्या आधीन नाहीं, आणि शालिग्राम विष्णुरूप आहे हें ध्यान करील 
त्यास उत्तम फल प्राप्त होते. तथ तर प्रमाणकरून विष्णूची चतुर्भुजमूर्ति श॑ 

खचक्रगदापझलक्ष्मीसहित जाणतो आणि नेत्रप्रमाणकरून शाळिय्रामशिळा 
जाणतो.. तथापि विधि विश्वास इच्छंकरून शाळिग्राम विष्णु आहे हे ध्यान 
होते; परंतु तं ध्यान नानाप्रकारचे आहे, कोठें तर अन्य वस्तूर्चे अन्यखर्पे- 
करून ध्यान, जसं शाळिम्रामाचे विष्णुरूपंकरून ध्यान त्यास प्रतीक ध्यान 
म्हणतात. आणि वैकुंठलोकवासी विष्णूचे शंखचक्रादिसाहत चतुर्भुज मूर्तीरूप 
जं ध्यान तं अन्याचं अन्यरूपक्रून ध्यान नाहीं, किंतु ध्येयानुसार हे ध्यान 
आहे. कारण कीं, वेकुंठवासी विष्णूच स्वरूप प्रत्यक्ष नाहीं. केवल शाखेकरू- 
न जाणिलं आहे. आणि शाखे शंखचक्रादिसहितच विष्णूचे स्वरूप बोलतात 

म्हणून ध्येयानुसारच ह ध्यान आहे. विधि विश्वास इच्छेवांचून ध्यान होत 
नाहीं.. ही उपासना करावी असे पुरुषाशी मरके पचन तो विधि म्हणावा, त्या 
केचनाचे ठायीं जी श्रद्धा तो विश्वास म्हणावा, आणि अंतःकरणाची कामनारू- 
प र॒जागुणवृत्ति इच्छा म्हणावी, ध्यानाचे हेतू तीन आहेत. ज्ञानाचे नाहींत: 
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आणि ध्य़ान हंडेंकरून होतं. ज्ञानाविषय़ी हट्टाची अपेक्षा नाहीं. कारण कींनि- 
रंतर ध्येयाकारचित्तवृत्तीशीं ध्यान म्हणावें. त्यांत वृत्तीचे ठायीं. विपेक्ष असेल 
तर हडकरून वृत्तीची स्थिते करावी आणि. ज्ञानरूप अंत:करणवृत्तीकरून 
तात्काळ आवरणभंग झाला असतां. मग वृत्तीच्या स्थितीचा. उपयोग नाहीं. 
म्हणून हट्टाची अपेक्षा नाहीं. वैकुंठवासी चतुर्भुज विष्णुध्यांनांच परी मी ब्रह्म 
आहे ह्‌ ध्यानही ध्येयानुसार, आहे. प्रतीक. नाहीं. :परंतु . हं अहंग्रहध्यान 
आहे. ध्येयस्वरूपाचा आपणाशीं अभद करून. चिंतन करणें तं अहंग्रह ध्यान 

'म्हणतात. ज्या पुरुषाशी अपरोक्ष ज्ञान .होत नाहीं तो विधिविश्वासहडेकरून 

निरंतर मी ब्रह्म आहें या वृत्तीची स्थितिरूप अहंग्रहध्यान करील त्यास ज्ञा- 

गॅप्राप्ति होऊन मोक्षप्रात्ति होते, आतांअन्य रीतोकरून अहंग्रह उपासना सांगतो. 
“॥ मू. ओं. ॥ 

* पणवाच अभद ज ध्यान । त उपानषदानुसारंकरून ॥ सर'व- 
राचाये वालिला आपण । त्याप्रकारंकरून ध्यान करी तू! १८९]. 
सणवाक्षर ब्रह्मरूप पूरण । तं प्रणवरूपत्रह्ममी हेंजाण॥ क्षणमा- . 
त्र स्थिर बुद्धाने हे ध्यान ॥ करतां या समान अन्य नसे पै ॥ . 
.॥ १९०॥ या ध्यानाचा जो प्रकार ॥ त्याचा पर्चीकरणाचे 

“ठायी असे विस्तार | जो ही उपासना करील तो मुनीश्वर ॥ 
अपार ससार सत्वर नाशील पॅ. ॥ १९१॥ | 
टीका:--हे शिष्य, प्रणवरूप ह्मणजे आंकार त्याचें अभेदेंकरून ध्यान 

मांडूक्‍्यप्रश्नादिकानुसार सुरेश्वराचायाने बोलेळें आहे ते तूं कर, तो प्रकार 
- सक्षेपंकरून सांगता; प्रणव अक्षर ब्रह्मस्वरूप आहे. ते प्रणवरूप ब्रह्ममी आहे. 
या प्रकारंकरून क्षणमात्र अंतरायरहित बुद्धिवृत्ति स्थित कर, यासमान 
अन्य ध्यान नाहीं. आणि या ध्यानाचा प्रकार सुरेश्वराचायेकृूत पंचीकरणांत 
आह. तदनुसार विचार करावा, यर्द्यपि प्रयवउपासना बहुत उपनिषदांमध्ये 
आहे, तथापि मांडुक्यउपानेषदांमध्ये विशेष आहे, त्या व्याख्यानामध्ये भाष्य- 
कार आणि आनंदगिरीने त्याची रीति स्पष्ट लिहिली आहे, तीच रीति 
वातिककाराने पंचीकरणामध्ये लिहिली .आहे; परंतु त्या अ्रंथविचारावि- 
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षयीं ज्याची बुद्धि समर्थ नाहीं, त्याकरतां प्रणवउपासनेची. रीति आर्ह्य; 
लिहिता. द्विप्रकारंकरून प्रणवाचे चिंतन उपनिषदांमध्य बाल आहे 
एक परत्रह्मरूपंकरून व दुसरं अपरत्रह्मरूपंकरून .निशुणब्रह्मास परब्रह्म हणतात; 
सगण ब्रह्मास अपरत्रह्म ह्मणतात. परत्रह्मस्वरूपॅकरून प्रणवाचे चिंतन करतो तो 
मोक्ष पावता आणि अपरत्रह्मरूपंकरून प्रणवाचे चिंतन करतो तो ब्रह्मलाक 
पावता, अश्शी निगुणं व सगुण भेदेकरून प्रणव उपासना आहे. त्यामध्ये 
आह्यी सगुण उपासनाप्रकार न सांगून निगुण उपासना प्रकार सांगता, कारण 
कीं ज्यास ब्रह्मलाकाची कामना आहे, त्यास निगुण उपासनेपासूनच कामना 
रूप प्रातैबंधास्तव ज्ञानद्ठारा तात्काळ मोक्ष होत नाहीं. किंतु जरह्मलाकाचीच 
प्राते होते तथे हिरण्यगर्भ जो ब्रह्मदेव तत्समान भोग भोगून ज्ञान : होतें 
तेव्हां मोक्ष होतो. आणि ज्यास ब्रह्मलाकांची कामना नाहीं त्यास याच लो- 
काचे ठायीं ज्ञान होऊन मोक्ष होतो. या प्रकारंकरून सगुणउपासनेचे :फल 
निगण उपासनेच्या अंतभूत आहे हणून निगुण उपासनेचा प्रकार . सांगता 
ज॑ कांहीं कारण कार्य वस्तु आहे त॑ आंकारस्वरूप आहे. यास्तव सवेरूप 
आकार आहे. सर्वे पदाथाचे ठायीं नाम आणि रूप दोन भाग अहित त्यामध्ये 
रूपभाग आपआपल्या नामभागाहून एथक्‌ नाहीं किंतु नामस्वरूप आहे...कारण 
कीं .पदाथाच्या स्वरूपाचा नार्मेकरून ग्रहण अथवा त्याग. होतो. नाम 
जाणल्यावांचून केवळ आकारापासून व्यवहार सिद्ध होत नाहीं, म्हणून 
नामच सार आहे आणि आकाराचा नाश झाला असतांही नाम शेष राहतं 
जसा घटाचा नाश झाला अलतां मृत्तेका शेष राहाते, कारण घट मृत्तिकेहून 
पृथक्‌ नाहीं माततैकास्वरूपच आहे तसा आकाराचा नाश झाला असतां मृ्तेके- 
च्या परी नामाहन आकार एथक नाहीं. नामस्वरूपच आकार आहे; किंवा जर्शा 
घटशरावादिकाचे ठायीं मृत्तिका अनुगत आहे आणि शारांवादिक परस्पर 
व्याभेचारा आहेत म्हणून घटशरावादिक मिथ्या त्यामध्ये अनुगत 
मृत्तिका सत्य आहे. तसें घट आकार अनेक आहित. त्या सवाचे नाम 
एक आहे. ते आकार परस्पर व्यभिचारी आहेत आणि सर्वे घटांच्या आका- 
रमध्य नाम एक अंनुगत आहे. म्हणून मिथ्या आकार सत्य नामाहून प्रथक्‌ 
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नाहींत. या प्रकारेकरून सर्वे पदाथीचे आकार आपआपल्या नामाहून भिन्न. 
नाहींत. किंठु नामस्वरूपच आकार आहित. तीं सवे नामें आंकाराहून भिन्न 
नाहींत. किंतु आंकारस्वरूपच नामे आहेत, कारण कीं, वाचक शब्दास नाम 
म्हणतात आणि लौकिक वैदिक सव शब्द ओंकारापासून उत्पन्न झाले. हें 
भ्रतीमर्ध्ये प्रसिद्ध आहे. संपूर्ण कार्य कारणस्वरूप आहे म्हणून आकाराचे 
कार्य जीं वाचक शब्दरूपनाम, तीं ओंकारस्वरूप आहेत, याप्रकारंकरून. रूप- 
भाग नामस्वरूप आहे. आणि सर्व नामें ओकारस्वरूप आहेत, म्हणून सवेस्व- 
रूप: ओक्नार आहे. जसें सर्वस्वरूप ओंकार आहे, तरस. सयेस्वरूप नद्य आहे, 
म्हणून, ओंकार ब्रह्मरूप आहे. किंवा ओंकार ब्रह्माचा वाचक अहे, ब्रह्म वाच्य 
आहे, वाच्यवाचकाचा अभेद आहे. या. कारणारनेही ओंकार ब्रह्मरूप आहे, 
आणि विचारदृष्टीनें आ अक्षर ब्रह्माचे ठायी अध्यस्थ आहे त्यांचे त्रह्म आधि- 
छान.आहि. अध्यस्ताचे स्वरूप अधिष्ठानाहून एथक्‌ नाहीं. यास्तव भोकार ब्रह्म- 
स्वरूप आहे, म्हणून आकाराचे ब्रह्मरूपॅकरून चिंतन करावे. जह्मरूप ओका- 
राचे आत्म्याशींही अभेदर्चितन करावे, कारण कीं आत्म्याचा बह्माशीं मुख्य 
अभेद आहे. आणि ब्रह्माचे. चार पाद आहेत, तसे आत्म्याचेही चार पाद 
अहित. पादनाम भागाचे आहे, त्यासच अंशही म्हणतात. विराट हिरण्यगश 
ईश्वर आणि तत्पदहक्ष्य इंश्ररसाक्षी हे चार पाद अह्मांच आहेत. विश्व, तेजस, 
प्राज्ञ, आणि त्वंपदलक्ष्य जीवसाक्षी हे चार पाद आत्म्याचे आहेत. जीवसाक्षा- 
स तुरीय म्हणतात. समर्टि स्थूळ प्रपंचसाहत. चेतन्य विराट ह्मणतात. व्यष्टि 
स्थूळ अभिमानी विश्व ह्मणतात. विराटाची आगे विश्वाची उपाधि स्थूल 
आहे, ह्मणून विराटरूपच विश्व आहे विराटाहून एथक्‌ नाहीं. विराटरूप वि- 
बाची सात अंगे आहेत. स्वगेळोक शिर, सूर्य. नेत्र, वायु प्राण, आकाश धड, 
समुद्रादिजल सूत्रस्थान, पृथिवी पाद, होम अभि तो मुख हीं सात अंगे विश्वाची 
आहेत. यरद्यपि मांडूक्यउपनिषदांत. स्वगैळोकादि सप्तांगे विराटाची बोलिली 
नविश्वाची, तथापि त्या विराटाशीं विश्वाचा अभेद आहे. ह्मणून विश्वाची अर्ग 
बोलिली तशांच विराट विश्वाची एकुणीसमुखं आहेत. पंचप्राण पंचकर्मेद्रिये, 
पंचज्ञानेद्रिये, अंतःकरण चतुष्टय, हीं एकुणास सुखांच्या परी भोगसाधने आहेत्‌ 
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झणूने मुखें म्हणतात. जागृत अवस्थेचे ठायीं, या एकुणीसापासून बाह्य वृत्ति- 
द्वारा शब्दादिकांचा भोग घेतो ह्मणून विराटरूप विश्व स्थूळाचा मोक्ता आणि 
बाह्यवृत्ति म्हणजे जागृत 'अवस्थावान्‌ म्हणतात 'प्राणादिक जीं एकुणीस 
भोगाचीं साधर्ने आहेत त्यामध्ये श्रोत्रादि दरंद्रियं आणि अंतःकरणचतुष्टय 
हे चतुर्दश आपआपले विषय आणि आपआपल्या देवतेची साद्यता इच्छितात- 
देवता विषय साह्यावांचून केवळ यांजपासून भोग होणे नाहीं. या कारणास्तव 
पेच प्राण आणि चतुदेश त्रिपुटी विराटरूप विश्वाची मुखे बोलिठीं. त्यांच्या 
समुदायाचे नाम त्रिपुटी आहे. ती त्रिपुटी सांगतो, श्रोत्रेद्रिय अध्यात्म त्याच. 
विषय शब्द तें अधिभूत, दिशाभिमानी देवता ते अधिदेवत आहे. या प्रक- 
रणामध्ये क्रियाशक्तिवान्‌ आणि ज्ञानशक्तिवान्‌ जीं इंद्रिये आणि अंतःकरण- 
चतुष्टय हीं अध्यात्म म्हणावं, त्यांचे विषय अधिभूत म्हणावे आणि त्यांच्या 
सहाय्यक देवता तं अधिदेवत म्हणावे. त्वचेद्रिय अध्यात्म, स्पश अधिभूत; 
बायुतत्वाभिमानी देंवता अधिदेवत म्हणावे, नेत्रेद्रिय अध्यात्म, रूप अधिभूत, 
सूर्य अधिदेवत म्हणावें. रसनेंद्रिय अध्यात्म रस अधिभूत वरुण.अधिदेवत ह्मणावे- 
घ्राणंद्रिय अध्यात्म,गंध अधिभूत आश्चेर्नाकुमार अधिदेवत म्हणावे, आणि वार्ति- 
ककार सुरेश्वराचायोनीं पूथिवी अभिमानीदेवता, प्राणाचे आधिदेवत ओोठिले तही 
यथाथ आहे. कारण कीं पृथिवीपासून प्राणाची उत्पात्ति आहे, म्हणून पूथिवी अधि- 
दैवत बोठिली आणि सूयीश्वाच्या नासिकापासून अश्विनीकुमाराची उत्पाति बो- 
लिली म्हणून नासिकाचें अधिदेवत अश्विनीकुमारही म्हणतात. वार्गिद्रिय अध्या_ 
त्म वक्तव्य अधिभूत, अभिदेवता अधिदेवत म्हणावे; हसतंद्रिय अध्यात्म ग्रहण 
अधिभूत इंद्र अधिदेवत म्हणावं पादेंद्रिय अध्यत्मगमन अधिभूत विष्णु 
अधिंदैवत म्हणावे; गुंदेद्रिय अध्यात्म मलत्याग अधिभूत यम अधिदेवत म्हणावें, 
उपस्थंद्रिय अध्यात्म रतिसुख अधिभूत प्रजापति अधिदेवत म्हणावे, मन 
अध्यात्म मनन अधिभूत चंद्रमा अधिंदेवत म्हणावें, बुद्धि अध्यात्म बोद्धव्य 
आधिभूत बृहस्पति अधिदेवत म्हणावें, ज्ञानाचा विषय बोद्धव्य म्हणावा. अहॅ- 


: कारं अध्यात्म अहंकाराचा विषय अधिभूत रुद्र अधिदेवत म्हणावे. चित्त ७" 
व्यात्म चिंतन अधिभूत क्षेत्रज्ञ जो साक्षी तो अधिदेवत म्हणावे. ही चतुरद 


तरंग पांचवा.. १५७ 


शा त्रिपुटी आणि पंच प्राण. हीं एकुणीस विराटरूप विश्वाची मुखें आहेत. 
जसा विराटाशीं विश्वाचा अभेद आहे तसा आकाराची प्रथममात्रा. अकार 
च्याचाही विराटरूपविश्वाशीं अभेद आहे. कारण. कीं ब्रह्माच्या चार पादांमरध्य 
प्रथम पाद विराट आहे, आणि आत्म्याच्या चार पादामध्ये विश्व प्रथम पाद 
आहि. तसाच आकाराच्या चार मात्रारूप. पादांमध्ये प्रथमपाद अकार आहे 

झगून प्रथम तिवांमध्ये. समान धमे . होण्यास्तव विश्व. विराट अकार. यांच 

अभेद चिंतन करावा. जीं सात.अंगें व. एकोणीस मुखें विश्वाची बोलिली ताच 
सात अंगें व एकुणीस मुखें. तैजसाचॉही जाणावी,. परतु त्यांत इतका. भेद 
आहे कीं विश्वाची जीं अंग आणि मुखं. आहेत तीं इश्वरराचेत आहेत आणि 
तैजसार्च। जीं इंद्रिये, देवता, विषयरूप त्रिपुटी आणि शिरादिक जीं अर्ग 
आहेत. तीं मंनोभय आहेत... तैजसाचा भोग सूक्ष्म आहे, यर्द्यपि. सुख- 
दुःखाचं जे ज्ञान त्याचं नाम भोग आहे,. त्याचे ठायी स्थूलता आणि 
सूक्ष्मता बोलणे संभवत नाहीं तथापि बाह्यदाळ्दादिक विषयांच्या संबंधे करून 
जो सुख अथवा दुःखसाक्षात्कार. तो स्थूल ह्मणतात. आणि मानर 
क्लिक जे शब्दादिक त्यांच्या संबंधापासून जो. भोग होतो, तो सूक्ष्म ह्मण-्‌ 

तात. या प्रकारंकरून विंश्न, स्थूलाचा भोक्ता श्रुतीमध्ये बोलिला आणि ते- 

जस; सूक्ष्माचा भोक्ता बोलिला, कारण कीं, तेजसाचे भोग्य. जे शब्दादिक ते 
मानसिक आहेत ह्मणून सूक्ष्म आहेत, आणि त्याच्या अपेक्षेकरून विश्वाचे 
भोग्य वाद्य शब्दादिक्र तें स्थूळ आहेत, आणि विश्व बहिःप्रज्ञ आगि तेजस 
अंतःप्रज्ञ आहे. कारण कीं, जी विश्वाची अंत:ःकरणदृत्तिरूप प्रज्ञा आहे ती 

बाहेर जाते, आणि तैजसाची जात. नाहीं, जसा विश्वाचा आणि विराटाचा 
अभेद आहे तसाच तेजसाचा व हिरण्यगर्भाचा अभेद जाण, कारण कीं 

सूक्ष्मउपाधि तेजसाची आणि सूक्ष्मच उपाधि हिरण्यगभीची आहे ह्मणून दो- 
घांची, एकता जाण. तेजस हिरण्यगभीची. एकता. जाणून आकाराच्या द्वितीय 
मात्रा उकाराशीं त्यांचा अभेद चिंतन कर, कारण कीं, आत्म्याच्या चार 
पादांमध्ये द्वितीयपाद तेजस आहे, आगि ब्रह्माच्या चार पांदांमध्ये हिरण्य - 
गर्भ दुसरा पांद आहे, आणि ओंकाराच्या मात्रेमध्ये द्वितीयमात्रा उकार 
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आहे. द्वितीयता तिघांमध्ये समान धम आहे, ह्मणून तिघांची एकता चिंतन 
कर. आणि, प्राज्ञास इंश्वरस्वरूप जाण. कारण कीं, प्राज्ञाची कारण उपाधि 
आणि इंश्वराचीही कारण उपाधि आहे. इश्वर आणि प्राज्ञ उभयपादांमध्ये 
तृतीय आंहेत आणि आकाराची तृतीय मात्रा मकार आहे तिसरेपंणा तिघां- 
मध्ये समान धमे आहे हणून तिघांची एकता जाण आणि हा प्राज्ञ प्रज्ञान- 
घन आहि कारण कीं, जाग्रत आणि. स्वझाचे जितके ज्ञान आहे ते सुपुती- 
मध्यें घन ह्मणजे एक अविद्यारूप होतें, हणून प्रज्ञानचन हणतात. आणि 
आनंदभुक्‌ हा प्राज्ञ श्रुतीने बोलिला आहे, कारण कीं, अविद्येकरून जो ओ- 
वृत आनंद त्यास प्राज्ञ भोगितो हणून आनंदभुक्‌ हणतात. जसा तैजस 
आणि विश्वाचा भोग, त्रिपुटीकरून होतो तशीच प्राज्ञाच्या भोगार्च त्रिपुटी 
आहे ती सांगता. चेतन्यप्रतिबिंबसहित जी अविद्येची वृत्ति त॑ अध्यात्म, 
अज्ञानावृत जो स्वरूपानंद त॑ अधिभूत आणि इश्वर अधिदेवत आहे. याप्रकारे 
विश्व बाह्यप्रज्ञ आणि तेजस अंतरप्रज्ञ आणि प्राज्ञ प्रज्ञानघन आहे, असा 
जो त्यांचा भेद तो उपाधीकरूनं आहे. विश्वाच्या स्थूल, सूक्ष्म, अज्ञान तीन 
उपाधि आहेत आणि तेजसाच्या सूक्ष्म, अज्ञान दोन उपाधि आहेत आणि 
प्राज्ञाची एक अज्ञान उपाधि आहे. या प्रेकारंकरून उपाधींच्या न्यून अधिक- 
तेस्तव तिघांचा भेद आहे. सत्यत्बेंकरून भेद नाहीं. विश्व तेजस प्राज्ञ या 
तिघांमध्ये अनुगत ज॑ चेतन्य आहे तं परमार्थकरून तिन्ही उपाधींच्या संबं- 
धाहून रहित तिन्हीं उपाधींचे अधिष्ठान तुरीय आहे. त बहिःप्रज्ञ नाहीं. आणि 
अंतःप्रज्ही नाहीं, आगि प्रज्ञाननही नाही, कर्गेद्रियांचा आणि ज्ञानेंद्रियांचा 
आणगि बुद्धीचा वित्रय नाहीं हणून कोणत्या शब्दाचा विषय नाहीं असे जें 
तुरीय आहे त्यास परमात्म्याचा चतुर्थ पाद इंश्वरसाक्षी शुद्धब्रह्मरूप जाण. 
या प्रकारेंकरूनं दोन प्रकारचीं आत्म्याची स्वरूपं काथरिली. एक परमार्थरूप 
आणि एक अपरमार्थरूप तीन पाद तर अपरमा्थरूप आहेत आणि एक पाद 
'तुरीय परमार्थरूप आहे. जश्ली आल्याची दोन स्वरूपे आहेत तशीं ओंकारा- 
चीही दोन स्वरूपे आहेत. अकार, उकार, मकार मात्रारूप जे वर्ण आहित 
तर अपरमाथेरूप आहेत आणि त्या मात्रांचे ठायीं व्यापक जे अस्तिभा- 
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तिम्नियरूप अधिष्ठान चेतन्य तं परमार्थरूप आहे. जें आकाराचे परमा्थेरूप 
आहे त्यास श्रतीमध्ये अमात्र शब्दंकरून कथन केलं आहे. कारण कीं, त्या 
परमार्थस्वरूपाचे ठायीं मात्राविभाग नाहीं ह्मणून अमात्र ह्मणतात. या प्रकारें- 
करून ह्विरूप जो आकार ला ह्विरूष ओकाराचा अत्म्याचा अभेद जाणावा 
असा प्रकार सांगतां. व्यष्टि, समष्टि, स्थूलप्रपंच त्यासहित विश्वरूप विराटा- 
चा अकारमात्रेशीं अभेद जाण, आत्म्याच्या चार पादांमध्ये विश्व आदि आहे 
आणि ओंकाराच्या मात्रांमध्ये अकार आदि आहे ह्मणून दोन्ही एक जाण, 
सूक्ष्म प्रपंचसहित जो हिरण्यगर्भरूप तेजस त्यास उकाररूप जाण, तेजसही| 
दुसरा आहे आणि उकारही दुसरा आहे ह्मणून दोघांना एक जाण. कारण; 
- उपाधिसहित जो ईश्वररूप प्राज्ञ त्यास मकाररूप जाण, जसा इंश्वरूप प्राज्ञ 
तिसरा आहे तसा मकारही तिसरा आहे ह्मणून इंश्वररूपप्राज्ञ आणि मकार 
यांशी एक जाण, तिघांचे ठायीं अनुगत जं .परमाथस्वरूप तुरीय आणि ओ- 
क्वारवर्णा'च्या तिन्ही मात्रांचे ठायीं अनुगत जे आकाराचे परम।थेस्वरूप अ- 
मात्र त्याशीं अभिन्न जाण. जसं विश्वादिकाचे ठायीं तुरीय अनुगत आहे तस 
अकारादिक तीन मात्रांचे ठायीं अमात्र अनुगत आहे ह्मणून ओकाराचे अ- 
मात्ररूप आगि तुरीयरूप एक जाण या प्रकारंकरून आत्म्याचे पाद आणि 
ओंकाराच्या मात्रांची एकता जाणून ल्यचितन कर. ते ल्यचितन सांगता, 
विश्वरूप जो अकार तो तेजसरूप उकाराहून मिन्न नाहीं, किंतु उकाररूपच 
आहे, असं जै चिंतन तो येथे लय ह्मणावा. असंच अन्य मात्रेचे ठायीं जाणावें. 
आणि ज्या उकाराच्या ठायीं अकाराचा लय केला त्या तैजसरूप उकारांचा 
प्राज्रूप मकाराचे ठायीं लय करावा . आणि प्राज्ञरूप मकाराचा तुरीयरूप 
आकाराचे परमाथेरूप अमात्र त्याचे ठायीं लय करावा, कारण कों स्थूलाची 
उंत्पातते आणि लय सूक्ष्माचे ठायीं होतो ह्मणून विश्वरूप अकाराचा तेजसरूप 
उकाराचे ठायीं लय घडतो आणि सूक्ष्माचा उत्पत्ति व लव कारणाचे ठायीं 
होतो म्हणून तैजसरूप जो उकार त्याचा कारणप्राजरूप मकाराचे ठायीं ल्य घडतो. 
या स्थानी विश्वादिकांच्या ग्रहणास्तव समप्टिविराटादि आणि आपआपटली त्रि- 
पुटी त्या सवीचे ग्रहण जाणावे; ज्या प्राजरूप मकाराचे ठायीं उकाराचा ल्य 
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केला त्या मकाराचा तुरीयरूप ज' आकाराचे परमार्थरूप अमात्र त्याचे ठायीं 
ल्य करावा. कारण कीं ओंकाराच्या परमाथेस्वरूपाचा. तुरीयाशीं अभेद आहे- 
तो तुरीय ब्रह्मरूप आहे आणि शुद्धाचे ठायीं दोन्ही कल्पित आहेत; जे ज्यांच 
ठायीं कल्पित असतं त॑ त्याचे स्वरूप असते, हणून ईश्वरसहित प्राज्षरूप मका 
राचा लय घडतो या प्रकारंकरून ज्या ओंकाराच्या परमार्थरूप अमात्राचे ठायीं 
सवीचा लय केला तो मी आहे. असे एकाग्रवित्तेकरून चिंतन 
कराव. स्थावरजंगमरूप आणि असंग अद्य असंसारी नित्यमुक्त निजय ब्रह्म- 
रूप आकाराचे परमा्थस्वरूप मी आहे: अस चिंतन करण्यापासून ज्ञानोद॒य 
होतो. या कारणास्तव ज्ञानद्वारा मुक्तिरूप फल देणारी ही आओंकाराची निगुण 
उपासना आहें ही सवोहून उत्तम आहे जो पूवेप्रकारकरून आंकारस्वरू- 
पाशीं जाणतो तो मुनि म्हणावा. जो जाणत नाहीं तो मुनि नाही. कारण की 
मुनि नोम मनन करणाराच आहे. हें ओंकाराचें चिंतन मननरूप आहे ज्यास 
आकाराचे चिंतनरूप मनन नाहीं तो मुनि नाहीं, हें मांडूक्यउपनिषदानुसार 
संक्षपरूप ओकाराचें चिंतन केलें आणीकही नृसिंहतापिनीत्यादि उपनिषदां- 
मध्यें याचा प्रकार वर्णिला आहे. हे ओकाराचे चिंतन परमहंसाचे गोप्य धन 
आहे. बहिर्मुख पुरुषांना याविषयीं अधिकार नाहीं. अंत अंतभुखाशी अ- 
निकारेल्माहेनळयाविषवी गृहस्थ अधिकारी नाहीं. धनपुत्रस्रीसंगादिरहित जो 
परमहंस तोच आधिकारी आहे. पूर्वप्रकारकरून आकाराचे अह्मख्पेकरून 
ध्यान केलें असतां ज्ञानद्वारा मोक्ष होतो. परंतु ज्यां पुरुषाची इहलोक अथवा 
ज्रह्मलोक भोगाविषयीं कामना असेळ आणि तीव्र वैराग्य नसून हद्टानें काम- 
नेचा प्रतिबंध करून धनपुत्रादि त्यागून गुरूपदेशकरून त्रह्मरूप ओंकाराचें 
ध्यान करील त्यास भोगाची कामना ज्ञानाविषयीं प्रतिबंध आहे म्हणून ज्ञांन 
होणे नाहीं. किंतु ध्यान करीत असतांही शरीरत्यागानंतर त्यास अन्य शरी- 
राची प्राप्ति होते आणि तो इहलोक भोगकामनेचा प्रतिबंध करून ध्यान 
करित होता म्हणून तो या लोकामध्ये अत्यंत ऐश्वर्यवान्‌ पवित्र सत्‌कुलांत 
लो तेथे पूर्वकामनानुसार सर्व भोग प्राप्त होऊन पूर्वजन्मींच्या ध्यान- 
ससकारंकरून पुनः विचाराचेठायी अथवा ध्यानाचे ठायीं प्रवृत्त होतो. तदर्न” 
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तर ज्ञान होऊन मोक्ष होतो अथवा ब्रह्मलोक भोगकामनेचा प्रतिवध करून 
ओकारबरह्मरूपार्चे ध्यान करण्यास जो प्रवृत्त तो शरीर त्यागून त्रह्मलोकाप्रत 
जातो. तेथे मनुष्यांना पितरांना देवांना दुळेभ जी स्वतंत्रता आहे तिच्या 
आनंदाचा भोग आणि हिरण्यगभोचे समग्र ऐश्‍वर्य सत्य संकल्पादिक त्यास 
प्राप्त होते. आतां ज्या मागीन ब्रह्मलोकास, जातो तो क्रम सांगता, जो परुष 
ब्रह्मउपासनेविषयीं तत्पर आहे त्यांच्या मरणकालीं इंद्रिये अंत:करण!दि यद्यापे 

सवे मूर्ठछिंत अहित तीं कांहींच जाणण्याविषयीं समथ नाहींत आणि त्याचं 
ठिंगशरीर नेण्याविषयीं यमदूत त्यापाशीं येत नाहींत, *तथापि- अम़ि अभि- 
मानी देवता त्याचें ठलिंगशरीर काढून आपल्या . लोकाप्रत येऊन जाते. मगे 
त्या अभिलोकांहून दिनाभिमानी देवता घेऊन जाते. मग त्यापासून युक्ठपक्षा- 
मिमानी देवता आपल्या लोकाप्रत घेऊन जाते. मग त्याहून पुढें उत्तरायण 

थण्मासाभिमानी देवता त्यास घेऊन जाते. मग त्याहून पुढें संवत्सराभिमानी 
देवता त्यास घेऊन जाते. मग त्याहून पुढें देवळोक अभिमानी देवता त्य़ास 
खघेऊन जाते. मग त्याहून पुढें वायु अभिमानी देवता त्यास घेऊन जाते. मंग 
त्याहून पुढें सूयदेवता त्यास घेऊन जाते. मग त्याहून पुढें चंद्रदेवता घेऊन 

जाते. मग त्याहून पुढें विजुअभिमानी देवता आपल्या लोकास नेते, तेव्हां त्या 

विद्यज्लाकामध्ये त्या उपासकाजवळ हिरण्यगभे आज्ञेस्तव दिव्यपुरुष ह्रिण्यग- 
भैळोकवासी हिरण्यगर्भसमान रूप त्यास नेण्यास. येतात. मग ते पुरुष विद्युँ्‌ 
छोकाहून वरुणलोकास घेऊन जातात. . विजु अभिमानी देवता बरोबर येते 

मग तेथून पुढें इंद्रलाकास घेऊन जातात. आणि वरुणदेवता इंद्रलोकपर्यत 
हिरण्यगर्भलोकवासी पुरुष त्या उपासकाबरोबर असतात. मगं त्याहून पुढें 
इददेवता प्रजापतिळोकपावेता दोघांच्याबरोबर. रहाते. मग.त्याहून पुढें प्रजा- 
पाति त्या दोघांच्याबरोबर न्रह्मलाकीं जाण्याविषयीं समथे नाहीं हणून त्या दि- 
व्यपुरुषातरोबर तो उपासक ब्रह्मलोकीं पावतो. ब्रह्मलोकींचा अधिपति हिरण्य- 
गर्भ आहे. सूक्ष्मसमष्टीचा अभिमानी चैतन्य हिरण्यगर्भ हणतात. त्यासच का- 
येत्रह्यम ह्मणताहेत. त्यांचं जं निवासस्थान त्यास जह्मकाक ह्मणतात. यर्द्यपि 
पूवेरीतीकरून आकाराची उपासना शुद्धनजह्मरूपंकरून बोलिली हणून उपास- 
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काला शुद्धब्रह्माची प्राप्ति पाहिजे, तथापि शुद्धज्रह्माची प्राप्ति ज्ञांनापासून होते 
आणि कामनारूप प्रतिबंधास्तव ज्यास ज्ञान होत नाहीं त्यांस कार्य ब्रह्माची 
सायुज्यतारूप माक्ते होते. ब्रह्मलोकी प्राप्त जो उपासक त्यास हिरण्यगर्भा- 
समान ऐश्वय प्राप्त होते, सत्यसंकल्प होतो, ज्या शरीरांची इच्छा करील तस 
त्याचं शरीर होतं, ज्या भोगाची वांच्छा करील तो संवे भोग संकल्पॅकरून 
पावता. तो जर एकाकालीं सहखशरीरें आणि त्या भोगाची एथंक्‌ 
पृथक्‌ इच्छा करील तर त्याचकालीं सहसखशरीरं आणि त्या भोगाची 
पृथक्‌ पृथक्‌ सामग्री उत्पन्न होते. आतां फार काय सांगावें 
कीं जे कांहीं संकल्प करील ते सिद्ध होतात, परंतु जगताची उत्पत्ति 
पालन संहार सोडून अन्य सवे ऐश्वये इंश्वरासमान होतं. यास सायुज्यमोक्ष 
ह्मणतात. असं हिरण्यगभासमान होत्साता बहुतकाल संकल्पसिद्ध दिव्यपदा- 
थोप्रत भोगून प्रलयकालीं जेव्हां हिरण्यगभलोकाचा नाश होतो तेव्हां ज्ञान 
होऊन उपासकास विदेहमोक्षप्राप्ति होते. जशी आंकाररूप ब्रह्माची उपासना 
करणारास ब्रह्मकोकप्रातिद्ठारा मोक्षप्राप्ति होते तशी अन्यही “उपनिषदांमध्ये 
ह्याची उपासना बोठिळी तिर्णकरूनही हेंच फल प्राप्त होते, परंतु अहंग्रह 
उपासनावाचून अन्य उपासनंकरून ब्रह्मलोकप्राप्ति होत नाहीं, हा प्रसंग सूत्र- 
कारान व भाष्यकारान चतुथोध्यायांत प्रतिपादन केला आहे. जसें नमेदेश्वराच 
शिवरूपकरून अथवा शालिग्रामाचं विष्णुरपंकरून ध्यान बोलिलें ते अंतीक 
ध्यान आहे. अहंग्रह नाहीं. आणि मनाचे ब्रह्मख्पंकरून अथवा आदित्याचे 
ब्रह्मरूपकरून ध्यान बोलेल आहे तंही प्रतीकध्यान आहे. अहंग्रह नाहीं. 
तेणंकरून ब्रह्मलोकप्राप्ति होत नाहीं. सगुण अथवा निर्गुण ब्रह्माचा आपणाशी 
अभेद चिंतन करावां त्यास अहंग्रहध्यान ह्मणतात, त्यापासूनच ब्रह्मलोकर्प्राप 
होत. पूर्वी बोलिला जो मार्ग त्यास उत्तरायणभार्ग हणतात, आणि देवयान 
मागेही ह्मणतात. त्या देवयान मागाने जा उपासक ब्रह्मलाकास जातो त्यास पुन 
ससार नाहीं,$तु ज्ञान होऊन विदेहमुक्तीची प्राति होते तेथे ज्ञान साधने जीं गुरू 

पदेशादि त्यांची अपेक्षा नाहीं केतु ब्रह्मलोकाचे ठायीं गुरूपदेशादि साधनां 
कचूनही जान होते. कारण कीं अह्ळोकामध्ये तमोगुण रजोगुणचा लेशही 
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नाहीं. केवळ सत्वगुणप्रधान हा लोक आहे, तमोगुण नाहीं हणून जडंता आल- 
स्यांदिकं नाहींत. रजोगुण नाहीं ह्मणून कामक्राधादिरूंप रजोगुणाचे काये 
विक्षेप नाहीं. केवळ सत्वगुण आहे ह्मणुन सत्वगुणाचें कार्य ज्ञानरूप प्रकाश त्या 
लोकामध्ये प्रधान आहे. ओंकाराची ब्रह्मख्पैकरून जी पूर्वी उपासना केली होती 
तेव्हां आंकारमात्रेचा अर्थ असा चिंतन केला होता कीं स्थूळ उपाधिसहि- 
त विराट विश्व चैतन्य अकार वाच्य, सूक्ष्म उपाधिसहित चैतन्य हिरण्यगभ 
तेजस उकार वाच्य, कारणउपाधिसहित चैतन्य ईश्वर प्राज्ञ मकार वाच्य आहे. 
असा अर्थ जो पूर्वी चिंतन केला त्याची ब्रह्मलाकामध्ये स्मृति होते आणे सत्व- 
गुणप्रभावास्तव असें विवेचन होतं को स्थूळ उपाधिकरून चैतन्याचे ठायीं 
विराटपणा आणि. विश्वपणा प्रतीत होतो. तो असा. कीं स्थूळ समष्टि दृष्टी- 
करून विराटपणा आणि व्यष्टि दृष्टीकरून विश्वपणा आणि समष्टि व्यष्टि 
स्थूळ दृष्टीवांचून विराटभाव आणि विश्वभाव प्रतीत होत नाहींत. किंतु च- 
तन्य मात्र प्रतीति होते, तसेंच सूक्ष्म उपाधिसहित हिरण्यगर्भ तैजस चैतन्य 
उकार वाच्य आहे. त्यांतही समष्टि सूक्ष्म उपाधि दृष्टीकरून चैतन्याचे 
ठायीं हिरण्यगर्भत्व आणि व्यष्टि सूक्ष्म उपाधि दृष्टीकरून तैजसत्व प्रतीत होते. 
सूक्ष्म उपाधि दृष्टींविना हिरण्यगमत्व आणि तैजसत्व प्रतीत होत नाहीं,तसेंच कार- 
णापाधिसहित ईश्वर प्राज्ञ चैतन्य मकार वाच्य,त्यांत समष्टि अज्ञान उपाधि दृष्टीक* 
रून चैतन्याचे ठायी ईश्वरत्व आणि व्यष्टि अज्ञान उपाविदृष्टीकरून पाजञत्व प्रतीत 
होतें. अज्ञान उपाधिदृष्टींवेना ईश्वरत्व आणि प्राज्ञत्व प्रतीत होत नाहीं. जी 
वस्तु ज्याचे ठायीं अन्यदृष्टीकरून प्रतीत होते ती त्याचे ठायीं परमार्थकरून 
नाहीं. ज॑ ज्यांच रूप अन्य दर्टावांचून प्रतीत होतें तं त्याचे परमार्थरूप 
आहे. जसे एका पुरुषाचे ठायीं पित्याच्या दृष्टीकरून पुत्रता आणि प्रपित्या- 
च्या दृष्टीकरून पोत्रतार्दरूप भान होतें तं परमार्थकरून नाहीं, पुरुषाचा पिंड 
हँ परमार्थ आहे. तसें स्थूळ सूक्ष्म कारण उपाविदृष्टीकरून जे विराट विश्वादि 
क रूप भान होते ते मिथ्या आहे. चैतन्यमात्रच सत्य आहे. त चैतन्य सये 
भेदरहित आहे. कारण कीं विराट आणि विश्वाचा जो भेद आहे ती उपाधि 
तर दोघांची यद्यपि स्थूळ आहे तथापि समि उपाधि विराटाची आणि व्यि 
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उपाधि विश्वाची. त्या समष्टि व्यष्टि उपाधींकरून त्यांचा भेद आहि म्हणून 
स्वरूपकरून भेद नाहीं. तसा तेजसाचा हिरण्यगभीचा भेदही समष्टिव्यष्टि 
उपाधीस्तव आहे. स्वरूपॅकरून नाहीं. तसाच ईश्वर प्राज्ञाचा भेदही समटि- 
व्याशिउपारधीस्तव आहे, स्वरूपकरून नाहीं. असा प्राज्ञांचा ईश्वराशी अभेद 
आणि तेजसाचा हिरण्यगभाशीं अभेद आणि विश्वाचा विराटाशीं अभेद आहे 


या प्रकारंकरून स्थूळउपाधिवानाचा सूक्ष्मउपाधिवानाशीं अथवा कारण उपाधि 

वानाशीं भेद नाहीं. कारण कीं स्थूळ सूक्ष्म कारण उपाधिदृष्टि त्याणून चेतन्य 
स्वरूपाचे ठायीं कोणत्याही प्रकारचा भेद प्रतीत होत नाहीं आणि अनात्म्याशीह| 
व्वेतन्याचा भेद नाहीं. कारण कीं अनात्मे देहादिक अविद्याकाळी प्रतीत 
होतात. परमार्थकरून नाहींत. त्यांचाही चेतन्याशीं भद॒ घडत नाहीं. अस 
सवे भेदरहित असंग निर्विकार नित्यमुक्त ब्रह्मरूप आत्मा ओकाराच लक्ष्य 
स्वयंप्रकाशरूप त्या उपासकाशीं. भान होते. तस्मात्‌ हिरण्यगभलोकवासी जे 
त्यांस संसार नाहीं. यद्यपि महावाक्‍्यविचारावांचून ज्ञान होत नाहीं तथापि 
आकाराचा विवेकच महावाक्‍्यविवेक आहे, स्थूळ उपाधिसहित चेतम्य अ- 
काराची वाच्य स्थूळ उपाधि त्यागून चैतन्य मात्र अकाराचें लक्ष्य तस सूक्ष्म 
उपाधिसहित चैतन्य उकारार्चे वाच्य सूक्ष्मउपाधि त्यागून चेतन्यमात्र लक्ष्य, 
कारण उपाधिसहित चेतन्य मकारात्रे वाच्य कारणउपाधि त्यागून चतन्य- 
मांत्र लक्ष्य, या प्रकारं उपाविसहित विश्वादिक अकारादि मात्रांचे वाच्य आणि 
उपाधिरहित चेतन्य सवे मात्रांचे लक्ष्यं आहे. तसे नाम रूप सकळ उपाधि- 
सहित चैतन्य आकार वणाचे वाच्य आणि नाम रूप सकळ टपाविरहित 
चैतन्य ओंकार वणाचे लक्ष्य आहे; असा औकाराचा आणि महावाक्‍्याचा अ- 
थे एकच आहे, म्हणून ओंकारविवेकेंकरून अंद्वेत ज्ञांन होते. असे आचाय 

उख श्रवण करून अदृष्ट नामें जो मध्यम शिष्य तो उपासनेचे ठायीं प्रवृत्त 


ळू. ज्ञानद्ठारा परम एरुषा्थरूप मोक्षाप्रत प्राप्त झाला, आतां ज्याशी निर्गुण 
उपासनेविषर्यी अधिकार नाहीं त्याशी कतेन्य बोलता 
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॥ मू. आ. ॥ 

जर न होईल निगुण ध्यान । तर सगुण ईश्वरी करावें मनाचे 
स्थापन ॥ जर न होईल उपासना सगुण। तर निप्कामकर्मेकरू- 
न भजावा राम ॥ १९२ ॥ जर न होईल निष्काम कमे । तरी 
करावें शुभ सकाम कमे॥ जर न होइल सकाम कमे । तर हे 
दठ मरणजन्म वारंवार घेई पा ॥ १९२ ॥ आओंकाराचा अर्थ 
जाणून । अदृष्टि कृतकृत्य झाला पूण॥जो हा तरंग पढेळ जाण] 
त्यास ज्ञानदृष्टि पूणे दादु करो ॥१९४॥ इाते श्रीविचारसागर 
ग्रंथ । पंडित निश्ललदास कृत ॥ अडत संवाद भणव उपासना 
निश्चित । पंचम तरंगांत वाणिली पें ॥ १९५ ॥श्रीसचिदानंदार्प 
. णमस्तु॥श्रीरामसमथ॥ ॥ ॥ ॥ ॥ 


. विचास्सागर तरंग सहावा. 
क >>. या 
श्रीगणेशाय नमः ॥। श्रीगुरुसचिदानंदाय नमः ॥ 
॥ मू. आं, ॥ 

अनात्मवस्तु चेतन्याहून भिन्न ॥ सवेही मिथ्या स्वप्नसमान|। 

हे एकून तृतीय शिष्य बोळे वचन ॥ जो का बुद्धिमान्‌ तक- 

दृष्टा ॥.१॥ ळे भ्ह “ 

टीका:---चतुग्रे तरंगांत उत्तम अधिकाऱ्याचा उपदेश प्रकार बोलिला. 
पैचम तरंगांत मध्यम अधिकाऱ्याचा प्रकार वर्णिला... आतां. या तरंगांत क- 
निष्ठ अधिकाऱ्याचा उपदेशप्रकार सांगता. ज्यास बहुत शंका उत्पन्न होतात; 
त्याची यद्यपे बुद्धि तीत्र असते तथापि तो कानेष्ठ अधिकारी ह्मणावा. हा 

तरंग युक्तिप्रधान आहे, ह्मणून श्रवण केल्या अथोविषयीं ज्यास कुतक उ- 
त्पन्न होतात, त्यास या तरंगाचा उपयोग आहे. कुतर्केकरून दूषित ज्याची 
बुद्धि तो कनिष्ठ अधिकारी ह्मणावा. तोच उपदेशप्रकार आतां सांगतो. पंचम 
तरंगाम्ध्ये प्रणवउपासना आणि जगतनिरूपणाच्या पूर्वी असं बोलिलं की, 
शैतन्याहून भिन्न अज्ञान आणि ततूकार्य तो अनात्मा ह्मणतात, ते अनात्म 
'पदार्थे सर्व स्वप्नाचे परी मिथ्या आहेत, ही वाती श्रवण करून दोघां बंधू- 
च्या प्रश्नाचा उपराम पाहून तर्केदृष्टि प्रश्न करतो. 
॥ मू. ओं. ॥ 

पूर्वी जी वस्तु ज्ञात निश्चित ॥ तिची स्मृति स्वप्नांत हांत || 

जी जाग्रतींत अति अज्ञात | ती नाहीं पहात काणाही ॥२॥ 

टीकाः--पूर्वी जो अत्यंत अज्ञात पदा्थे त्याचे स्वझामध्य ज्ञान होत 
नाहीं, किंतु जागतीमध्ये ज्याचं अनुभवज्ञान असते त्याची स्वसनामध्य स्टात 
होते, ह्मणून स्मृतिज्ञानाचे विषय जागृत पदार्थ सत्य होण्यास्तव त्यांचे स्व- 
मामध्ये स्मृतिरूप ज्ञानही सत्य आहे. या कारणास्तव स्वमदृष्टांतंकरून जा 
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गृत पदाथीप्रत मिथ्या बोलणें संभवत नाहीं. आतां अन्य प्रकारॅकरून स्वम- 
ज्ञानाचे विषयाची सत्यता प्रतिपादन करतां 
॥ म. आ. ॥ न 
अथवा स्थूलाते लिंग देह त्यागून | गजादि गिरि समुद्र- 
वन ॥ बाहेर पहातसे जाऊन ॥ या हेतूस्तव स्वप्न मिथ्या 
कसं ॥ 
टोीका:--अथवा ह्मणजे अन्य प्रकारंकरून स्वप्नाचे ज्ञान आणि त्याच 
विषय सत्य आहेत. मिथ्या नाहींत. कारण कां स्वम्नावस्थेच ठायीं स्थूळ श- 
रीराशीं त्यागून ठिंगशरीर बाहेर निघून सत्य गिरि समुद्रादिक पाहाते, म्ह- 
णून स्वमन. मिथ्या नाहीं. श्रीगुरु०--- 
॥ मू. ओ.॥ 
हा हस्ती पुढें उभा जाण ॥ असं होत प्रत्यक्ष ज्ञान ॥ स्वप्ना- 
मध्ये स्य़ातेरूप ज्ञान ॥ कसें सुजाण होईल पैं ॥ ४ ॥ 
टीकाः--पूर्वकालसंबंधी पदाथीचे ज॑ ज्ञान ती स्मृति म्हणावी. . जसा 
पूर्वी. पाहिला जो हस्ती त्याची, हा हस्ती अशी स्मृति ह्षणावी आगि हा 
हस्ती सन्मुख स्थित आहे असं ह ज्ञान स्मृति नाहीं किंतु प्रत्यक्षज्ञान म्हणावं. 
आणि स्वझामध्यें तर हा हस्ती पुढें स्थित आहे, हा पर्वत आहे, ही नदी 
आहे, असं ज्ञान होतं. ह्मणून जागूर्तामध्ये पाहिल्या पदाथौची स्वप्नामध्ये 
स्मृति नाहीं, किंतु हस्त्यादिकांचं पत्यक्षज्ञान आहे, आणि जर असं ह्मणेळ 
कीं जागृतीमधील ज्ञात पदा्थाचंच स्वप्नामध्ये ज्ञान होतं, अज्ञात पदाथीचे 
ज्ञान होत नाहीं. ह्मणून जागृत पदार्थज्ञानसंस्कारेंकरून स्वप्नज्ञानाची उ- 
'त्पात्ति हाते. आणि संस्कारजन्य ज्ञान ती स्मृति ह्मणतात, ह्मणून खप्नाचं ज्ञान 
स्मृतिरूप आहे अद्नी आशंका घडत नाहीं. कारण कां. प्रत्यक्ष ज्ञान दोन 
प्रकारचे आहे. एक अमभिज्ञारूप प्रत्यक्ष, दुसरे प्रत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्ष, जसं 
"नेत्रसंबंधंःरून हा हस्ती असं जें ज्ञान ते अभिज्ञाप्रत्यक्ष म्हणावे आणि 
पूर्व्ञानसंस्कारंकरून आणि इंद्रियसंबंधकरून जे ज्ञान ते प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्ष 
म्हणावे. जसा पूर्वी पाहिला जो हस्ती तो हा हस्ती आहे असं जं ज्ञान होतं 
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तं अत्याभिज्ञाप्रत्यक्ष म्हणावे. त्यामध्ये पूर्व हस्तीच ज्ञानाचा संस्कार आणि 
हस्तीशीं नेत्राचा संबंध हे प्रत्यक्ष प्रत्यभिज्ञेचे हेतू आहेत. यास्तव संस्कारज- 
न्य ज्ञान स्मृतिरूपच होतं हा नियम नाहीं. किंतु प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्षही संस्कार- 
जन्य होते. परंतु इंद्रियसंबंधाविना केवळ संस्कारजन्य ज्ञान होतें तं स्मृतिज्ञान 
म्हणावे, खप्नामध्यें हस्त्यादिकांचं ज्ञान संस्कारजन्य नाहीं, किंतु निद्रारूप 
दोषजन्य आहे आणि हस्त्यादिकाचे परी स्वप्नामध्ये कल्पित इंद्रियेही आ- 
हेत, हणून इंद्रियजन्य आहे. यद्यपि स्वप्नपदा्थ साक्षिभास्य आहेत. इंद्रिय- 
जन्य ज्ञानाचे विषय नाहींत, तथापि अविवेक्याच्या दृष्टीकरून स्वप्नाचे ज्ञान 
इंद्रियजन्य बोलिलें. या प्रकारंकरून स्वप्नांचे ज्ञान जागृत पदाथीची स्मृति नाहीं, 
आगि निद्रेहन जागृत पुरुष असं म्हणतो कीं मी स्वप्नामध्ये हस्त्यांदिकांना 
पाहता झालां, जर हस्त्यादिकांची स्वझाचे. ठांयीं स्मृति हणावी तर जागृतींत 
असं बोलिलें पाहिजे कीं स्वप्नामध्ये हस्त्यादिकांचे स्मरण करता झालो. असें 
कोणीही बोलत नाहीं, झणून जागृत-पदाथीची स्वझामध्यें स्मृति नाहीं आणि 
जागृतीमध्ये जो पहिळा ऐकिला पदाथ त्यांचच स्वभामध्यें ज्ञान होते हा नि- 
यम नाहीं. किंतु जागृतीमधील अज्ञात पदाथीचही स्वतामध्यें ज्ञान होतें. क- 
दाचित्‌ स्वमामध्ये असे विलक्षण पदाथ प्रतीत होत असतात कीं जे सवे 
जन्मामध्यें कधीं ऐकिले पाहिले नाहींत. या कारणास्तव त्यांचं ज्ञान स्मृति नाहीं. 
यद्यपि या जन्मांतील पदाथज्ञानाचा संस्कारच स्मृतीशीं हेतु आहें हा नियम 
नाहीं. किंतु अन्य जन्माच्या ज्ञानसंस्कारेकरूनही स्मृति होते. कारण. कीं अ- 
नुकूलज्ञानंकरून प्रवृत्ति होते. अनुकूल ज्ञानाबांचून प्रवृत्ति होत नाहीं. म्हणून 
बालकाची स्तनपानाचे ठायीं जी प्रथम प्रवृत्ति होते तिचा हेतु बालकाशीं स्त- 
नपान अनुकूल आहे असं ज्ञान होतें. तेथें अन्य जन्माचे ठायीं जी स्तनपा- 
नाविषयीं अनुकूलता अनुभवली आहे तिच्या संस्कारेकरून बालकाशी प्रथम 
अनुकूलतेची स्मृति होते. म्हणून जन्मांतरींच्या ज्ञानसंस्कारेकरूनच स्मृति 
होते, तसे या जन्माचे ठायीं अज्ञात पदाथीचीही अन्य जन्माच्या ज्ञानसंस्कारें- 
करून स्वम्ञाचे ठायी स्मृति संभवते. . तथापि. असा स्वप्तामध्ये पदाथ प्रतीत 
होतो कीं ज्याचें जागृतीमध्ये कोणत्याही जन्मांत ज्ञान संभवत नाहीं, जसा 
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आपल्या मस्तकाचा च्छेद आपल्या नेत्रेकरून स्वमामध्ये पाहतो तो आपला 
मस्तकच्छेद नेत्रेकरून जागृतीमध्ये कधींही पाहिली नाही, म्हणून जागृत पं- 
दार्थज्ञानसंस्कारंकरून स्वभामध्ये स्मृति नाहीं. या प्रकाकरून स्वमस्मृंति- 
रूप खंडणाविषषीं अनेक याक्ते अंथकारांनीं बोलिल्या अहित. परंतु स्वमस्माति 
मानण्याविषर्यी पूर्वोक्त जे दूषण ते अतिप्रबल आहे. कारणं कीं स्मृतिज्ञानाचा 
विषय सन्मुख प्रतीत होत नाहीं. आणि स्वझामध्ये हस्त्यादिक सन्मुख प्रतीत 
होतात, या कारणासव व हत्यादिकांची स्वम्नामध्ये स्मृति नाहीं. आतां ठिंग- 
शरीर बाहेर निघून सत्य गिरि समुद्रादि पाहाते याचें उत्तर सांगता. 
॥ मू. आओ. ॥ 
जर लिंगदेह बाहेर निघेल । तर देह अमंगल होईल ॥ 
प्राणसहित सुंदर न दिसेल । यास्तव लिंग जाईल कसें पा ॥५॥ 
रीकाः--जर स्थूळशरीराहून लिंगशरीर . बाहेर निघून संत्य समुद्रादिक 
पाहीळ तर लिंगशरीर निघण्यानें जसे मरण अंवस्थचे ठायी शरीर भयंकर 
प्रतीत होतें, तस स्वमावस्थेचे ठांयींही लिंगाभावेकरून स्थूळ शरीर अमंगळ 
म्हणजे भयंकर आगि प्राणरहित मृतसमान झालें पाहिजे. आणि स्वभावस्थेमध्ये 
असें होत नाहीं. किंतु स्वमावस्थेमध्ये स्थूळ शरीर प्रांणसहित असते आणि 
जागूर्ताच्या परी सुंदर ह्मणजे मंगलरूप अंसतं ह्मणून स्थूल शरीररांबाहेर ठिंग 
शरीर स्वमावस्थेमध्ये निधत नाहीं. आणि जर असे म्हणेल की स्वझावस्थेमध्ये 
प्राण तर जात नाहींत, किंतु अंत:करण आणि इंद्रिये बाहेर जाऊन सत्य प 
वेतादिकांस पाहतात म्हणून स्थूळ शरीर मरणावस्थेसंमान भयंकर होत नाहीं. 
आणे प्राण बाहेर जाण्याचे कांहीं प्रयोजनही नाही, कारणं कीप्राणांच्या ठायी 
श्ञानशाक्ते नाहीं. किंतु क्रियाशाक्त आहे; म्हणून बाह्मपंदार्थ जनाचे ज्यामध्ये 
सामर्थ्य आहे तींच जातात. अंतःकरण आंणि जञानेद्रियांमध्ये ज्ञानशक्ति आहें. 
आणि प्राणाच्या परी कर्मेद्रियांचे ठायी ज्ञानशक्ति नाही. क्रियाशा के आहे ह्मणून 
प्राण आणि कमेद्रिये शरीरामध्ये राहतात ह्मणून मरण निमित्त दहनांदिकाचे 
संरक्षणे घंडतं एवं अंत:करण व ज्ञानेंद्रिये बाह्य पर्वतादिकांना पाहून पुनः 
प्राण आंणि कगेंद्रियासमीप येतात ही आशंका घडत नाहीं. कारण को स्थूळ 
०२०७४ 
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सूक्ष्य समाजामध्ये सर्वीचा स्वामी प्राण आहे. प्राणरहित पाहातांक्षणींच 
शर्रारास ठेवीत नाहींत. बाहेर नेऊन दहन करतात. स्पर्श झाला असतां स्नान 
करतात. हणून स्थूल शरीराचे सार प्राण आहे. तसेंच सूक्ष्म शरीरामध्यंदी 
प्रधान प्राण आहे. प्राण व इंद्रियादिक परस्पर ' श्रष्ठत्वाविषयीं विवाद करून 
प्रजापतीच्या समीप. जाऊन बोलिले कीं, हे भगवन्‌ आमच्यामध्ये. कोण श्रेष्ठ 
आहे. तेव्हां प्रजापति बोलिला कीं, तुम्ही सवानी स्थूळशरीराचे ठायीं प्रवेश 
करून एकेकांनीं निघून जावें. ज्याच्या निघण्याने शरीर अमंगलरूप होऊन 
पडेल तो तुमच्यामर्ध्ये श्रेष्ठ आहे. मग प्रजापतीच्या वचनंकरून नेत्रादिक 
इंद्रियांनी एकेकांच्या अभावाने अंधादिरूप शरीराची स्थिति पाहिली आणि 
प्राणाने निघण्याचा उद्योग करतांक्षणींच शरीर पडूं लागले; तेव्हां सवीनीं हा 
निश्चय केला की, आमचा सर्वीचा स्वामी प्राण आहे. या कारणास्तव जंव- 
पर्यत. शरीरांत प्राण आहे तंवपर्येत इंद्रियादिक. राहतात, शरीराहून प्राण 
निघतांक्षणींच सवे निघून जातात, यासव सूक्ष्म समाजामध्ये प्राणच प्रधान 
आहे, त्याच्या निघण्यावांचून अंतःकरण व ज्ञानंद्रियें बाहेर निघत नाहींत 
. किंवा अंतःकरण आणि ज्ञानंद्रिये भूतांच्या सत्वगुणाचे कार्य आहे. त्यामध्यें 
ज्ञान्क्ति आहे क्रियाशक्ति नाहीं. प्राणामध्यें क्रियाशक्ति आहे त्याच्या बे” 
करून मरणसमयीं ठिंगशरीर या स्थूलाशीं त्यागून लोकांतरास जाते आणि 
प्राणबळेंकरून इंद्रियद्वारा अंतःकरणवृत्ति बाहेर घटादिकासमीप जाते. आणि 
प्राणसहायतेवांचून अंतःकरणादिकाचें बाहेर गमन संभवत नाहीं. हणूनच 
योगशास्त्रामध्ये बोलिले आहे कीं प्राणनिरोधावांचून  मननिरोध होत नाहीं, 
भ्राणसंचारेंकरून मनाचा संचार. होतो, प्राणनिरोधेंकरून मनाचा निरोध होतो. 
यास्तव मनाचा निरोधरूप जो राजयोग त्याची ज्यास इच्छा तेणें प्राणनिरो- 
भरूप हृट्योगाचे अनुष्ठान करावें, या कारणास्तवही प्राणाधीन अंतःकरणाच 
गमन आहे. प्राण निघाल्यावांचून अंतःकरण व ज्ञानेंद्रिये बाहेर निधत नाहींत 
आणि स्वप्नामध्ये प्राणादकांपैका कोणीं स्थूळशरीराबाहेर जाऊन सत्त मतर 
तादिकाप्रत पाहतात ह॑ संभवत नाहीं. किंवा कोणीं पुरुष आपल्यासंबेबीशी 
स्वभामध्यें मिळून जो व्यवहार करतो तो जागृत झाल्यावर तो संबंधी मि” 
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'ळाळा असतां त्यास असं ह्मणत नाहीं कीं रात्रीं तूं मजला. भेटला. होतास 
आणि अमुक व्यवहार केला होता: आणि पूवेपक्षीच्या रीतीर्ने तर तो बाहेर 
निघून त्यासंबंधीशी भेटून सत्य व्यवहार: करतो याकरतां त्याच्या भेटण्याचे 
आणि त्या व्यवहाराचे संबंधीशीं ज्ञान झालें पाहिजे. आगि जेव्हां तो संबंधी 
मिळेल तेव्हां त्यानं बोळे पाहिजे आणि सिद्धांत मतामध्ये तो संबंधी 
आणि त्याचा संयोग सर्व अंतरींच कल्पित आहे. किंवा. जर बाहेर जाऊन 
सत्य पदार्थ पाहातो तर रात्रीमध्ये निजलेला पुरुष हरिद्वारामर्ध्ये माध्यान्ही- 
चा तप्त सूर्य, मंदिरगंगेहून पूवेस आणि नील पवत गगेहून पश्चिमेस पाहातो, 
तेथे रात्रीमध्यं माध्यान्हींचा सूर्य नाहीं.. गंगेहून पूर्व दिशेस- मांदेरही नाहीं 
आणि गंगेहून पाश्चिमेस नील पर्वत नाहीं ह्मणून सत्य पदार्थाचे पाहणे स्व्ना- 
मध्यें असंभव आहे. आणि जागृतीची स्मराते अथवा स्वम्तामध्ये बाहेर निघून 
इंश्वरकृत पर्वतादैकांचें ज्ञान होते हे दोन्ही पक्ष निराकरण केळ, आतां 
सिद्धांत सांगता. 
मू. ओं. ॥ 
' यास्तव अंतरींच उपजत ॥ सवे समाज त्रिपुटीसहित ॥ हा 
' अथ वेद भ्रतिपादित ॥ जो सवे प्रमाणांत श्षिरामणी ॥ ६॥ 

टीका:ः--यद्यपि जागृत पदाथीची स्म़ाते आणि ठिंगशरीर बाहेर निघेण 
संभवत नाहीं, तथापि जागृतीच्या परी ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय त्रिपुटी स्वझामध्ये 
प्रतीत होते, हणून कंठाच्या नाडीमध्येंच सर्व कांहीं उत्पन्न होते. सथ प्रमा- 
णांत श्रेष्ठ जो वेद तेणें काथरेळें आहे मांडूक्य उपनिषदामध्ये हा प्रसंग आहे 
क्तों जागृत पदार्थ स्वमामध्ये प्रतीत होत नाहीत. किंतु रथमागीदि स्थ स्व- 
प्नामध्ये नवीन उत्पन्न होतात. ह्मणून पर्वतादि जे कांहीं स्वप्नांत पाहतो ते 
सवे नवीन उत्पन्न होतात. जर स्वप्नामध्ये नवीन पर्वतादैकांचा स्वीकार न 
करावा तर त्यांचे त्यक्ष ज्ञान स्वप्नामध्ये होते त॑न झालें पाहिजे. : कारण 
कों विषयाशी इंद्रियांचा अथवा अंतःकरणवृत्तीचा संबंध प्रत्यक्ष. ज्ञानाचा हेतु 
आहे. यासतव पर्वतादिक विषय आणि त्यांच्या ज्ञानाचे साधन इंद्रिये वा 
अंतःकरण सर्व अंतरींच उतन्न होतात. यद्यपि स्वप्नपदार्थ शुक्तिरजताईवत्‌ 
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साक्षिभास्य आहेत, त्यांच्या ज्ञानानिषयीं इंद्रियांचा अथवा अंतःकरणाचा 
उपयोग नाहीं, हणून स्वप्नामध्ये पर्वतादि जयांची उत्पत्ति मानणे योग्य' 
आहे, परंतु ज्ञाता; ज्ञान आणि इंद्रियें यांची उत्पात्ति मानणें योग्य नाहीं, 
तथापि जसे स्वप्नामध्ये पर्वतादिक प्रतीत होतात तसंच इंद्रिये व अंत:क- 
रण प्राणसाहैत स्थूळ शरीर प्रतीत होतं, त्याचीही उत्पात्ते मानली पाहिजे, 
किंवा स्वप्नामध्ये नेत्रादिकांची जी विषयता भासते ती व्यवहारिक नेत्रादि- 
कांची विषयता तर स्वप्नपदाथीच्या ठायीं घडत नाहीं. कारण कीं समसत्ता- 
वान्‌ पदार्थांची 'आपसामध्यें साधकबाधकता घडते हे पचम तरंगामध्ये प्रति- 
पादन केळे आहे, ह्मणून व्यवहारिक. नेत्रादिक शरीराचे ठायीं असतांही त्यांस: 
स्वप्नाच्या पंदाथीची विषमसत्ता होण्यास्तव स्वप्नांतीळ प्वेतादिकांच्या ज्ञानाची, 
विषयतां घडत नाही.कारण कींव्यवहारिक जीं इंद्रिये ती आपआपल्या गोलकांशीा:. 
त्यागून काये करण्याविषयी समथ होत नाहींत आणि स्वप्नामध्ये. हस्तपादादि गोलः 
क तर दुसऱ्याशी निश्चळ दिसतात आणि हस्तामध्ये रत्न घेऊन हाका मारीत धावतो 
हणून स्वामध्ये इंद्रियांची उत्पत्ति आवश्‍ंय मानिली पाहिजे. तसे सुखदुःखाचे 
ज्ञान आगि सुखदुःखज्ञानाचा आश्रयं प्रमाता स्वम्नामध्ये प्रतीत होतो. कारण क. 
न झाल्या पदाथीची प्रतीति होत नाहीं. यास्तव सवे त्रिपुटीसमाज स्वझा- 
मध्ये उत्पन्न होतो आणि अनिपैचनीय ख्यातीची ही रीति आहे कीं, जितर्के: 
अमज्ञांन व त्या ज्ञानाचे विषय सवे अनिवेचनीय उत्पन्न होतात. विषयावां- 
चून ज्ञान होत नाहीं हा सिद्धांत आहे. अन्य शास्त्रमतामध्ये अन्य पदाथीचे 
अन्य रूपॅकरून भान होतें तो भ्रम ह्मणतात, सिद्धांतामध्ये तर जसा पदार्थ 
असतो तसेच ज्ञान होतें. हणून भ्रमस्थलींही विषयांची उत्पत्ति आवड्य होते- 
विषयांवांचून ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारंकरून स्वझामध्ये त्रिपुटीची प्रतीत. 
होण्यास्तव सर्व समाज उंत्सन्न होतो. याविषयीं अशी शंका होते की, स्वमा 
पदाथ जे प्रतीत होतात. त्यांची उत्पाते अंगीकारिळी आणि स्वमदृष्टांतकरून 
जागृतीचे पदार्थ सिद्धांतमतामध्ये जसे मिथ्या बोठिळे तसे जांग्रतपदार्थाच्या' 
परी उत्पत्तिमान्‌ होण्यास्तवं स्वमतांचेही पदार्थ सत्य झाले पाहिजेत आणि स्व” 
झांतीळ पंदाथीची उत्पत्ति न मानिठी तर हा दोष नाहीं. कारण कीं जागू> 
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-ताचे पदार्थ तर उत्पन्न होत्साता प्रतीत होतात आगि स्वप्नामध्ये पदार्थ न॒. 
-होऊन प्रतीत होतात. ह्मणून स्वप्नामध्ये होण्यावांचून पदाथीचं ज्ञान अ्रम- 
रूप आहे. त्यांची उत्पत्ति मानणे योग्य नाहीं. याचें समाधान सांगता. 
-॥ प. ओ.॥ 

साधन सामग्रीरहित ॥ उपजे तं मिथ्या होत ॥ यास्तव स्व- 

झही सामग्रीराहत ।। होत मिथ्याभूत जाण तूं ॥ ७॥ 

टीका:--ज्याचे उत्पत्तीविषयीं जितकी देशकालादि सामग्री साधन ह्मणजे 
कारण पाहिजे तितक्‍या सामग्रीवांचून जे उपजतं तं मिथ्या ह्मणतात. आणि 
स्वप्नाचे हस्त्यादिकांच्या उत्पत्तियोग्य देशकाळ नाहींत, कारण कीं बहुत 
'कालामध्ये आणि बहुत देद्यांमध्ये उपजण्यायोग्य हस्त्यादिक ते क्षणमात्र का- 
-लामध्यें आणि सूक्ष्म कठदेशामध्ये उपजतात ह्मणून मिथ्या आहेत. यद्यापे 
स्वप्नावस्थेमध्ये देशकाल अधिक प्रतीत होतात तथापि अन्य पदाथीच्या परी 
स्वप्नामध्ये अधिक काळ आणि अधिक देशही अनिवेचनीय प्रातिभासिक 
उत्पन्न होतात. कारण कीं विषयावांचून प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं आणि स्व- 
'प्नामध्यें अधिक देशकालाचें ज्ञान होते. आणि व्यवहारिक देशकाल न्यून 
आहेत ह्मणून.प्रातिभासिक उत्पन्न होतात, परंतु स्वप्नावस्थेमध्ये उत्पन्न ज प्रा- 
तिभासिक देशकाल ते स्वप्नस्थ हस्त्यादिकांचं कारण नाहींत. कारण कीं, 
ज्ञ कारण असते तं प्रथम उत्पन्न होतं आणि कार्ये मागून उत्पन्न होतें. स्व- 
प्नाचे देशकाळ आणि हस्त्यादिक एककालींच उत्पन्न आहेत, ह्मणन त्यांचा 
कायेकारणभाव घडत नाहीं. आणि व्यवहारिक देशकाल न्यून आहेत हस्त्यादिकां- 
योग्य नाहींत ह्मणून स्वप्नपदाथे देशकाल सामश्रीवांचन उत्पन्न होतात या हेतूस्तव 
मिथ्या आहेत आणि स्वप्नामध्ये स्वप्नस्थ हस्त्यादिकांची मातादिसामश्री नाहीं ह्- 
णून स्वस्षपदा्थ मिथ्या आहेत, यद्यपि खस्थ पदाथीची मातादिक प्रतीत 
होतात, तथापि स्वझस्थ मातापिता. स्वममपदार्थात्पत्तीचे कारण नाहींत. कारण 
कीं माता, पिता आणि पुत्र एका क्षणीं बरोबरच उत्पन्न आहेत. ह्मणून त्यांचा 
काय़कारणभाव घडत नाहीं. ज्या अविद्येपासून निद्रेसहित स्वझपदार्थ उत्पन्न 
झाळे तीच अविद्या त्या पढाथौविषयीं माता व पिता व पुत्रपणा उत्पन्न करते. 
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या प्रकारेंकरून खममपंदाथीच्या उत्पत्तीविषयी अन्य कोणी सामग्री नाहीं, किंतु 

आधद्याच नेद्रारूप दोषासहित कारण आहे. जं दोषसहित अविद्येपासून जन्य 

हात तं शुक्तिरजताचे परी मिथ्या आहे. या कारणास्तव खसपदार्थ सत्य ना- 
होत, मिथ्या आहेत. त्यांचें उपादानकारण अंतःकरण अथवा साक्षात्‌ अवि- 
द्याच आहे. पाहिल्या पक्षांत साक्षिचेतन्य खमतांचे अधिष्ठान आहे आणि दु- 
सऱया पक्षामध्य त्रह्मचंतन्य खप्नाचे अधिष्ठान आहे. या प्रकारंकरून अंत:- 
करणाचा अथवा आअविद्यचा पारणाम आणि चतन्याचा विव्त खम आहे. या- 
विषयीं अशी शंका होते की, दुसर्‍या पक्षामध्ये ब्रह्मचैतन्य स्वप्नाचे अधिष्ठान 
आणि अविद्या उपादानकारण बोलिली त्यामध्यें अधिष्ठान ज्ञानेकरून काल्पिः 
ताची निवृत्ते होते आणि स्वप्नाचे अधिष्ठान बह्म आहे ह्मणून जश्मज्ञानावांचून 
जाग्रृतीत स्वप्नाची निवृत्ति न झाली पाहिजे, आणीक शंका करता. जसं 
स्वप्नाचे अधिष्ठान ब्रह्म आणि उपादानकारणं अविद्या आहे तसंच वेदांतसि- 
द्धांतामध्ये जागृतव्यवहारिक पदाथीचेही अधिष्ठान ब्रह्म आहे आगि उपादान- 
कारण अविद्या आहे, ह्मणून जागत पदाथीना व्यवहारिकत्व आगि स्वप्नपदा- 
थाना प्रातिभासेकत्व असा भद न झाला पाहिजे. कारण. कीं, दोघांचे अधि 

छान जह्म आहे आणे उपादानकारण अविद्या आहे. ह्मणून जागृति व स्वप्न 
दोन्ही व्यवहारिक झालीं पाहिजत अथवा दोन्ही प्रातिभांसिक झालीं पाहिजेत 

या दान्ही शंका घडत नाहींत. कारण को, प्रथम शकेचें हे समाधान . आहे 
काँ नित्रातते दोन प्रकारची. आहे, ह पूर्वी ख्यातिनिरूपण प्रसंगीं बोलिळे आहे 

कारणसहित काय)चा विनाशरूप अत्यंतनिवृत्ति स्वप्नाची जांगृतीमध्ये त्र 
ह्ज्ञानावांचून थडत नाह. परंतु दंडादिप्रहारंकरून जसा घटादिकाचा मृत्ति- 
केचे ठायी ल्य हात तसा स्वप्नाचा हेतु जो निद्रादोष त्याच्या नाशेकरून 
अथवा स्वप्नाची |वेराधी जाग्राति तिच्या उत्पत्तीकरून अविद्येच ठायीं लयरूपं 
नष्टातत स्वसाचा ब्रह्मज्ञानावाचून संभवते. आंतां दुसरी जी शंका केली कीं 
जाग्रृति व स्वप्न दोन्ही समान झालीं पाहिजेत हें घडत नाहीं. कारण की 
जागृत दहांदक पदाथ उत्पत्तीविषयीं तर अन्य दोषरहित केवलं अनादि अवि 

द्याच उपादान कारण आहे आणि स्वप्न पदार्थेत्पत्तीविषयीं तर निद्रादोषसहित 
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अविद्या साहाथ्यक आहे. या कारणास्तव अन्य दोषरहित केवल अविद्याजन्य 
व्यवहारिक ह्मणतात आणि दोषसहित अविद्याजन्य प्रातिभासिक ह्मणतात. स्वप्न- 
पदार्थ निद्रादोषसहित अविद्याजन्य होण्यास्तव प्रातिभासिक आहेत, आणि 
जाग्रत पदार्थ अन्यदोषरहित अविद्याजन्य होण्यास्तव व्यवहारिक ह्मणतात. 
या प्रकारेकरून स्वप्नपंदार्थाचे ठ!ग्ीं जाग्रत पदाथोहून विलक्षणंता आहे. परंतु 
हे संपूर्ण तीन प्रकारची सत्ता मानून स्थूल दृष्टीनें बोलिलें, विचारदृष्टीने तर 
दोन प्रकारची सत्ता घडत नाहीं, आणि जागृति व स्वप्नाची परस्परविलक्षण- 
ताही घडत नाहीं. यर्द्यापे वेदांतपरिभाषादिक गेथांमध्यें पूर्वप्रकारंकरून व्यव- 
. हारिक प्रातिभासिक पदाथीचा भेद बोलिला ह्मणून तीन सत्ता मानिल्या आहेत. 
तद्वतच 'विद्यारण्यस्वामीनंही तीन प्रकारची सत्ता वर्णिली आहे. देहादिपदार्थ- 
रूप सृष्टि द्रिमकार आहे. इश्वरराचित ती बाह्य आहे आणि जीवरचित ती 
मनोमयं आंत आहे. त्यांत जीवरचित अंतर ती मनोमंय साक्षिभास्य आहे, 
आणि इश्वररचितं जी ती प्रमाता प्रमाणांचे विषय आहे. आणि अंतर मनो- 
मय देहादिक तेच जीवांना सुखदुःखांचे हेतु आहेत, आणि बाह्य जे इंश्वर- 
रचित ते सुखदुःखाचे हेतू नाहींत. याकरतां मनोमय पदाथीची निवृत्ति मुमु- 
क्षूस अपेक्षित आहे, आणि बाह्य प्रपंच सुखदुःखहेतु नाहीं ह्मणून त्याची 
निवृत्ति अपोक्षेत नाहीं. जसे दोन पुरुषांचे पुत्र विदेशामध्ये गेळे. त्यांत एका- 
चा पुत्न मरण पावला आणि एकाचां पुत्र जिवेत होता. तो जीवंत पुत्र बहुत 
ऐश्वय प्राप्त होऊन त्याणे कोणीं पुरुषद्वारा आपल्या पित्यास आपल्या ऐश्वथे- 
प्राप्तीचा आणि दुसऱ्यांचे मरणाचा समाचार पाठविला तेःहां तो समाचार 
सांगणारा दुष्ट होता म्हणून जीवंत पुत्राच्या पित्यास सांगतो कीं तुझा पुत्र 
मरण पावला आणि मृतपुत्र पित्यास सांगतो कीं तुझा पुत्र शरीरंकरूने 
नेरोगी बहुत ऐश्वय प्राप्तवान्‌ आहे. थोडक्या कालांत हस्त्यारूढ होऊन 
समारंभाने येईल. असं त्या वंचकांचे वचन ऐकून जीवंत पुत्राच्या पित्यास 
थोर दुःख झालें आणि मृत पुत्राच्या पित्यास थोर हर्ष झाला. या प्रकोरक- 
रून देशांतरामध्यें इश्वरचित पुत्र जीवंत असतांही मनोमय पुत्र मरण पावा 
म्हणून दुःखी झाला त्यास इंश्वररचित जीवंताचे सुख नाही. तसाच दुसर्‍्या- 
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चा इंश्वररचित पुत्र मेला त्याचें दुःख होत नाहीं. मनोमय जीवंत आहे 
त्याच सुख हात म्हणून जीव साष्टिच सुखदुःखहेतु आहे. ईश्वरसष्टि सुखदुःख- 
हेतु नाहां. या प्रकारकरून विद्यारण्यस्वामीने जीवसष्टि आणि इंश्वरसृष्टि दोन 
प्रकारची बोलिली, त्यांत जीवसृष्टि प्रातिभासिक आणि इंश्वरसृष्टि व्यावहारिक 
आहे, अशीच अनेक ग्रंथकारांनी तीन प्रकारची सत्ता बोलिली. चैतन्याची 
पारमार्थिक सत्ता आहे, आणि चेतन्याहून भिन्न जड पदाथीची दोन प्रकारची 
सत्ता आहे. एक व्यावहारिक सत्ता दुसरी प्रातिभासिक सत्ता आहे. सृष्टीच्या 
आदिकालीं इश्वरसंकल्पकरून उत्पन्न जे केवळ अविद्येचे कार्य पंचभत आणि 
तत्काये त्यांची व्यावहारिक सत्ता आहे आणि दोषसहित आर्थथेचें कार्य स्व 
शुक्ति रजतादिकांचा प्रातिभासिकता आहे. या प्रकारकरून जागृत पदार्थाची 
व्यावहारिकसत्ता आणि स्वप्नाची प्रातिभासिक सत्ता बोलिली; तथापि सवे अ 
नात्म पदाथीची प्रातिभासिकच सत्ता आहे म्हणून दोन प्रकारचीच सत्ता 
आहे. चेतन्याची  परमाथसत्ता आणि चेतन्याहून भिन्न सकळ अनात्म्याची 
प्रातिभासक सत्ता आहे, जागृतीची व स्वस्ताची किंचिन्मात्रही विलक्षणता 
सिद्ध होत नाहीं. या उत्तम सिद्धांताचे प्रतिपादन करतो 

। ॥ मू. ऑ-॥ 

सामग्राव'ग उपजत ॥ यास्तव स्वम्नसृष्टठि मिथ्या निश्चित ॥ 

दशकालाचा लश नसे ञ्यांत।॥|!सवे जग उपजत ज्यामध्ये ॥८॥ 

स्वसासमान जाण जगत ॥ सत्यतेचा लेश नाहीं किंचित्‌ ' 

जशा जाय्रता नाहा स्वसांत|| आणि स्वप्न जाग़रतींत नसे पें।॥॥९॥| 

टीका:--६शकालसामग्रीवांचून खप्नाचे हस्तिपवेतादिक उत्पन्न होतात, 
हणून मिथ्या ह्मणतात, तशीच आकाशादिक प्रपंचस्राष्टे ब्रह्मापासून होते, त्या 
ब्रह्माचे ठायीं देशकालाचा लशही नाहीं यद्यपि खप्नामध्ये हस्तिपवेतादिकांच्या 
योग्य देशकाल नाहींत, तथापि अल्पदेश अल्पकाल आहेत, तसे आकाक्यादि 
उत्पत्तीविषयां अल्पदश अल्पकालही नाहीत. कारण कां देशकालरहित पर- 
मात्म्यापासून आकाशांदकांची क्रमकरून उत्पात्ते बोलिली. या कारणास्तव 
ततिरीयश्रुतीमध्य. आकाद्यादिकांची क्रमंकरून उत्पत्ति बोलिली, परंतु देश- 
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कालाची उत्पात्ति बोलिली नाहीं. आणि सूत्रमाष्यकारांनींही देशकालांची उत्पात्ते 
बोलिली नाहीं. त्याविषयी तेतिरीयश्रतीचा. आणि सूत्रभाष्यकारांचा हा अभि- 
प्राय आहे को आकाशादिक प्रपंचाची उत्पात्ते देशकालसामय्रीवांचून होते 
हाणून आकाशादिक प्रपंच स्वप्नाचे परी मिथ्या आहे. य॒द्यपि मधसूदन- 
स्वामीने देशकाल साक्षात्‌ अविद्येचं काये बोलेल हणन मायाविशिष्टेपरमा- 
त्म्यापासून मायेचे पारेणाम देशकाल होतात. मग त्यानंतर आकाशादिकांची 
उत्पत्ति होते. यासव योग्य देशकालांपासून आकाशादिक प्रपंचाची उत्पत्ति 
संभवते. तथापि मधुसूदनस्वामीचा हा अभिप्राय नाहीं कीं देशकाळ प्रथम 
होतात आणि आकाशादिक उत्तर होतात. कारण कों अतीत कालामध्ये होतें 
“तं प्रथम आणि पूव ह्मणतात आणि भविष्य कालामध्यें होतं त उत्तर आगि 
पश्चात्‌ हणतात... आकाशादि उतपत्तीहून प्रथम देशकाल उत्पन्न होतात, या 
'वाकयानें आकाशादि उत्पत्तिकालाहून पूर्वी कालउपहित परमात्मा देशकालाचें 
अधिष्ठान आहे हे सिद्ध होईल, याखव देशकालांच्या उत्पत्तीविषयीं पूवका- 
लाची अपेक्षा होईल आणि कालाच्या उत्पत्तीवांचून पूवे काळ असिद्ध आहे 
यास्तव आकाशदिकांहून पूवेकाली देशकालादिक. होतात हे बोलणे संभवत 
नाहीं, किंतु मधुसूदनस्वामीचा हा अभिप्राय आहे कों जस! भूतभोतिक प्रपेच 
प्रतीत होतो तसेच देशकालही प्रतीत होतात आणि आत्म्याहून भिन्न कोणीच 
नित्य नाहींत,ह्मणून देशकाल नित्य नाहींत.आणिक न झाल्याची प्रतीति होत नाहीं 
ह्मणन आकाशादिकांच्या परी देशकालादिकांची उत्पात्ति होते ते देशकाल मायेचा 
परिणाम आणि चैतन्याचा विवते आहेत, जो विवत असतो तो कोणाचा कारण 
होत नाहीं ह्मणून आंकाशादिप्रपंचोत्पत्तीविषयीं देशकाळ कारण घडत नाहींत 
किंबा कारण प्रथम असते कार्य उत्तर असते. आकाशादिप्रपंचाहून देशकाल 
प्रथम आहेत हे बोलणें संभवत नाहीं, ही वाती आतांच कथिली हणूनही देश- 
कालांशीं आकाशादिप्रपंचाची कारणता घडत नाहीं, किंतु स्वप्नाच्या पिता- 
पुत्राच्या परी देशकालसहित आकाद्यादिप्रपंच मायाविशिष्ट परमात्म्यापासून 
उत्पन्न होतो आणि कोणी पदार्थ कोण्या देशामध्ये कोण्या कालामध्ये उत्पन्न 
होतात. अन्य देशांत अन्यकालांत होत नाहींत, तसेंच सवे पदार्थ प्रलय- 
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कालामध्यें उत्पन्न होत नाहींत किंतु सा्टिकालामध्येंच उत्पन्न होतात. ह्मणून 
देशकालांची कारणता. प्रतीत होते, तरीही ज्या मायेपासून देशकालप्रपेचाची 
उत्पात्ते होते त्या मायेपासूनच देशकालाचे ठायीं कारणता आणि प्रपंचाचे 
ठायीं कार्यता प्रतीत ह.त आणि आकाशादिप्रपंचाचे देशकाळ कारण नाहींत. 
आतां 'पूर्ववादी शंका करतो. न झाल्या पदाथाची तर प्रतीति होत नाही 
आंगि सिद्धांतामध्यंही अंगीकार नाहीं. जर न झाल्याची प्रतीति मानिळी तर 
असतरख्यातीचा अंगीकार होईल. आणि न झाल्यावांचून वैध्यापुत्रादिक त्यां- 
चीहि प्रतीति झाली पाहिजे. ह्मणून न झाल्याची प्रतीति होत नाहीं, ह्मणून 
देशकालांचे ठायींच कारणता नसेल तर देशकालांचे ठायीं सपे पदाथीची 
कारणता मायाबलेकरूनही प्रतीत न झाली पाहिजे आणि देशकालाचे ठायीं 
तर कारणता प्रतीत होते ह्मणून देश, काल सवे प्रपंचांचे कारण आहेत. 
आणि जर सिंद्धांती असं हणतील कीं सवे प्रपंचाचे कारण ब्रह्म आहे, ब्रह्माचीच 
कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, देशकालाचे ठायीं कारणता नाही 
तर. तंही. घडत नाहीं. कारण कीं जसे देशकालांचें अधिष्ठान ब्रह्म आहे तर्स 
सव प्रपंचाच आधिष्ठान ब्रह्म आहे. देशकालामध्येंच ब्रह्माची कारणता प्रतीत 
हाते, अन्यामध्ये होत नाहीं या बोलण्याविषयीं कांहींही हेतु नाहीं. ह्मणून 
अधिष्ठानब्रह्माची कारणता देशकालांत जर प्रतीत होईल तर ब्रह्म सर्व प्रपं- 
चाच अधिष्ठान आहे ह्मणून सवे प्रपंचामध्ये कारणता प्रतीत झाली पाहिजे 
काणाच ठाया कारणता आणि कोणाचे ठायीं कार्यता असा भेद न झाला 
पाहूज, केवा दंशकालामध्ये कारणता नाहो आणि ब्रह्माचे ठायीं कारणतां 
आह, ता त्रह्माची कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, या बोलण्याने अ- 
न्यथाख्यातीचा अंगीकार होइल. कारण कीं अन्य वस्तूची अन्य रूपकरून 
जी प्रतीते, ती अन्यथाख्याति ह्मणतात, देशकाळ कारण नाहींत, यास्तव 
कारणाहून अन्य कारण 'त्याची अन्य रूपेकरून ह्मणजे कारणरूपकरून प्रतीति 
मानण्याविषयीं अन्यथाख्यातीचा अंगीकार होईल आणि सिद्धांतमतामध्ये अन्य- 
थाख्यातीचा अंगीकार नाहीं. जर या स्थानीं अर बथाख्याति मानिली तर ुक्तीचे 
ठायी अनिवेचनीय रुप्याची उत्पात्ते सिद्धांतांत मानिली आहे, ती निप्फलं 
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होईल... कारंण कीं अन्यथाख्यातीमध्ये दोन मर्त आहेत. एक तरं अन्य 
देशामध्ये स्थित पदाथीची अन्य देशामध्ये प्रतीति ती ह्मणावी अन्यथा - 
ख्याति, जसं स्त्रीचे हस्तस्थित रजताची शुक्तिदेंशाचेठायीं प्रतीति, अथवा 
अन्य पदार्थाची अन्य रूपकरून प्रतीति ही दुसरी अन्यथाख्याति, जद्ी 
शुक्तीचीच रजतरूंपॅकरून प्रतीति ती अन्यथाख्याति. असं सर्वे अमस्थली 
अन्यथाख्यातीकरून निर्वाहा संभवतो. मग अनिर्वचनीयं रजतादिंकांच्या 
उत्पत्तीचे कथन असंगत होईल. आगिक शसिद्धांती असे ह्मणेळ कीं विषयास- 
मान ज्ञान होते, अन्य वस्तूचे अन्य रूपंकरून ज्ञान संभवत नाहीं, ह्मणून 
रजताकार ज्ञानाचा विषयही अनिवेचनीय रजत उत्पन्न होतें. या अद्वेतासे- 
द्वांतामध्ये कारणाहून अन्य जो देशकाल त्याचे ठायीं ब्रह्माच्या कारणतेचे 
ज्ञान संभवत नाहीं.. यास्तव देशकालांचे ठायीं कारणता जी प्रतीत होते 
तिर्चे न झाल्याचं भांन संभवत नाहीं. अथवा ब्रह्माच ठायीं स्थित जी कार- 
णता तिचें भान संभवत नाहीं, किंतु .देशकालाचे ठायींच कारणता आहे; 
तिचें भान होतें. या प्रकारंकरून आकाशादि प्रपंचाचे कारण देशकाल नाहींत 
हे कथन असंगत आहे, ही शंका घडत नाहीं. कारण कां ब्रह्माची कारणता 
देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते. जशी जपाकुसुमसंबंधी स्फटिकामध्ये पुप्पाची 
रक्तेता प्रतीत होतें आणि अधिष्ठानाची सत्यता स्वसकालामध्ये मिथ्या हार्रते- 
पर्थतादिकांचेठायीं प्रतीत होते.तेथे स्फटिकामध्ये अनिवेचनीय रक्ततेच्या 
उत्पत्तीचा अंगीकार नाहीं, किंतु पुष्पाची रक्तता स्फटिकामध्ये प्रतीत होते. 
ह्मणून श्वेतस्फटिकाची रक्तरूपकरून प्रतीति होण्यास्तव रक्ततच्या ज्ञानावि 
षयीं अन्यथाख्यातीच मानिळी आहे. तसं स्वझामध्ये मिथ्या पदा्थीच ठायी 
सत्यता प्रतीत होते, तेथे अनिवेचनीय सत्यता त्या पदार्थांचे ठायी उत्पन्न 
होते हे कथन तर सत्यमिथ्या वचनांच्या परी संभवत नाहीं. आगि न 
झाल्याची प्रतीति होत नाही, किंतु स्वप्नअधिष्ठान चेतन्याची सत्यता मिथ्या 
पदाथाचे ठायीं प्रतीत होते. यास्तव मिथ्या पदाथौची सत्यरूपकरून प्रतीतिं 
होण्यास्तव सत्यतेच्या ज्ञानाविषयीं अन्यथाख्यातीच मानिळी आहे. तशीच 
अधिष्ठान ब्रह्माची कारणता देशकालांचे ठायीं अन्यथाख्यातीकरून प्रतीत. 
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होते आणि जर अस ह्मणेळ कीं स्वप्न व स्फटिक या इतक्या . स्थानीं .अन्य- 
आाख्याति मानिली तर सवे भ्रमस्थानीं अन्यथाख्यातीच मानिली पाहिजे; 
अशी शंक; घडत नाहीं. कारण कीं श्रुक्तिरजतादिकांचे ठायीं अन्यथाख्याति 
मानण्याविषयीं हा दोष बोलिला आहे कीं विषयाहून विलक्षण ज्ञान घडत 
नाहीं; आणि जेथें स्फाटिकाचे ठायीं रक्ततेचे ज्ञान होतें तेथे रक्तपुप्पाचा 
स्फटिकाशीं संबंध आहे ह्मणून स्फटिक संबंधी पुष्पाची रक्तता स्फटिकांचे ठायीं 
तीत होते. कारण कीं अंतःकरणाची वाति जव्हां-पुष्पाकार होते तेव्हां वृत्तीचा 
विषय रक्तपुप्प संबंधी. स्फटिक आहि ह्मणून पुप्पाची, रक्ता स्फटि- 
काचे ठायीं प्रतीत होते. आणि. आुक्तीचे तर रजतरख्पकरून ज्ञान सं” 
भवत नाहीं, कारण कीं आुक्तिदशाच ठायीं. अनिवेचनीय अथवा व्यवहारिक 
रजताचा तर अन्यमताचे ठायीं अंगीकार नाहीं, किंतु शक्ति आहे त्या शुक्ति- 
संबंधकरून शुक्तिसमानाकार अंतःकरणाची वृत्ति व्हावी, रजताकार अंत:करण- 
वात्ति न व्हावी. म्हणून अविद्येचा पारणाम आणि चेतन्यांचा विवर्त अनिवेच- 
नीय रजत आणि त्याचें ज्ञान उत्पन होतात आणि स्फटिकाचे . ठायीं रक्तता 
प्रतीत होते त्या समयी स्फटिक आणि रक्तपुप्य या. दोघांशी वृत्तीचा संबंध 
होतो. रक्तपुप्पसंबधेकरून रक्ताकारवृत्ति होऊन स्फटिकाशीं संबंध होतो. त्यांत 
स्फटिकांचे ठायी जी रक्तता ती पुष्पाची छाया आहे, म्हणून पुप्पाचा घम 
रक्ता स्फटिकामध्ये त्या वृत्तीचा विषय आहे. या प्रकोरकरून जेव्हां दोन 
पदाथीचा संबध होतो तेव्हां एकाच्या धमीची दुसर्‍याचे ठायीं प्रतीति संभव- 
-ते. तेथे अन्यथाख्यातिच संभवते. जेथे दोन पदाथीचा संबंध नाहीं तेथ 
'अन्यथाख्याति नाहीं, किंतु अनिवेचनीयख्याति आहि. जशी पुष्पसंबंधी स्फटि- 
काचे ठायीं पुप्पाची रक्तता प्रतीत होते, तसाच खमस्थ. हस्त्यादिपदाथोदि- 
कांचाही अविष्ठानचैतन्याशीं संबंध आहे, म्हणून चैतन्याचा धमे सत्यता ही 
चतन्यसंबंधी हस्त्यादिकांच्या ठायीं प्रतीत होतो, ती अन्यथाख्याति आहि, 
रभ अधिठ्ठानचेतन्याचा धर्म कारणता अधिष्ठानचेतन्यसंबेधी देशकाळांचे 
क नीत होते. आणीक जी पूर्वी आशंका केली होती कीं अधिष्ठानचेत 
संबंध सव प्रपंचाशी आहे. जर संबंधीचा धम, अन्यथाख्यातीन 
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अन्यांचे ठायीं प्रतीत होतो तर चतन्याची कारणता सवे प्रपंत्राचठायी प्रतीत 
झालीं पाहिजे. ही शंका घडत नांही. कारण कों जशी स्व्नामध्ये दोन शरीरं 
उत्पन्न होतात, त्यांत एक पितृशरीर दुसरें पुत्रशरीर. तेथें दोन्ही शरीराशी 
स्वमाविष्ठानंत्ेतन्याचा . संबंध आहे. तरी पितृशरीराचे ठायी अधिष्ठानचेत- 
न्यांची' कारणता प्रतीत होते आणि पुत्लशरीराचे ठायीं पितृजन्य पुत अशी 
कार्यता प्रतीत होते. या प्रकारकरून अधिष्ठानचेतन्याश्ीं संबध तर सवाचा 
आहे, तरी देशकांलाचें ठायीं चतन्यधर्म कारणता प्रतीत होते आणि अन्याचे' 
ठायी कार्सता प्रतीत होते. अथंवा अधिष्ठानचेतन्य असंग आहे, ते कोणाचेच 
परमार्थेकरूंन कारणं नाहीं. यद्यपि मायेचे ठायी आभास अहिं तो कारण 


आहे, तथापि आभासाचे स्वरूप मिथ्या आहे. जो आपण मिथ्या असतो तो 
दुसर्‍याचे कारण घडत नाही. यास्तव परमांत्याचे ठायीं प्रपंचाची कारणता- 


असंती तरं त्यांची देशकाळाचे ठायीं अंमंकरून प्रतीति संभवंती. ती परक 
त्म्यांचे ठायीं कारणता नाहीं, परमात्मा कोरणतादिधमराटत असंग आहे 


त्याची कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, हें बोलणे संभवत नाहीं. किंतु 


मायांकृत अनिवेचनीय देशकाल; अनिर्वचंनीय कारंणतावान्‌ होतात आणि 


परंमार्थेकरून देशकाल कारण नाहींत, जसा पुत्रहीन पुरुष स्वप्नामध्ये, 


पुत्र-पौत्र या दोघांना पाहातो, तेथे. पुत्र पौलांचीं शरीरं अंनिवचनीय' 


होतात, आणि पुत्र शरीराच्या ठायीं पोत्रश्रीराची अनिवेचंनीयकारणंता 


आहे. तेथे परमार्थैकरून पुत्रशरीर आणि पोत्रशरीराचा परस्पर कार्यका- 


रणभाव होत नाहीं. जसे अनिवेचनीय कारण देशकाल प्रतीत होतात, 


परमर्थिकरून देशकाल आणि आकाशादिकः प्रपेच, यांचा कार्यकारण- 
भाव नाही, या प्रकारेंकरून देशकाठसामग्रीवांचून जागृत मपंचाची ' उत्पि 
होते छ्णून स्वस्ताच्या परी जागातिही मिथ्या आहे. आणि जसे स्वमाचे ख्री- 
पुत्रादिक स्वम्तामध्येंच सुखदुःखाचे हेतु आहेत, जागृतीत त्यांचा अभाव आहे, 
तसाच जागृत पदाथीचा स्वप्नामध्ये अभाव आहे, हणून दोन्हीही संमान 
अहित. आंणि जर असे ह्मणेल की स्वप्नानंतर पुनः जागृतःहोतो तेव्हा प- 
हिल्या जागृतीचे जे पदार्थ तेच दुसऱ्या जागृतीमध्यं राहतात आणि प्रथम 


२८२ विचारसागर, 


स्वप्नाचे पदार्थ दुसऱ्या स्वप्नामध्ये राहात नाहींत, ह्मणून स्वप्नपदाथीहून 
जाग्रत पदार्थ विलक्षण आहेत, .ही शंका सिद्धांता5ज्ञानी. पढतमूखीना होते. 
कारण. कों संसारप्रवाह अनादि आहे, त्यामध्यें जीवांना जाग्रत . स्वप्न सुषुप्ति 
होते. . जाग्रृतकालामध्ये . स्वप्नसुपुप्ति नष्ट होते आणि स्वभकालामध्ये 
जागृति व सुपुष्ति नष्ट होते, तसेंच सुपुप्तिकालामध्ये जागृति व स्वमन 
नष्ट होतं, . परंतु खप्नसुषुतति. होते तेव्हां जागृतकालाचे स्रीपुत्रादिक 
निवृत्त होत . नाहींत, किंतु जसेच तसेच राहदात. त्यांचें ज्ञान मात्र 
निवृत्त होते. पुनः जागृत होतो तेव्हां प्रथम जागृतीच्या विद्यमान 
पदार्थाचे ज्ञान होतं, ही अज्ञानी मूखीचो दृष्टि आहे. आगि सिद्धांत *असा 
'आहे कीं सर्व पदार्थ चैतन्याचा विवत आणि अविचेचा परिणाम आहे, झ- 
'णून शुक्तिरजताच्या परी ज्या कालीं जो पदाथ प्रतीत होतो त्याकालीं अधि-. 
ष्ठान चैतन्याश्रित अविद्येचा द्विविध पारोणाम होतो. अविदेचा तमोगुणांश 
घटादिविषयरूप परिणाम होतो आणि अविद्येचा सत्वगुणांश ज्ञानरूप परिणाम 
'होतो. यद्यपे चेतन्याशीं ज्ञान ह्मणतात ह्मणून सत्वगुणाचा पारैणाम ज्ञान 
आहे हे बोलणें संभवत नाहीं, तथापि सथव्यापक चैतन्य ज्ञान नाहीं, किंतु 
साभास वृत्तीचे ठायीं आरूढ चेतन्य ज्ञान झमणतात. यास्तव चैतन्याचे ठायी 
ज्ञान व्यवहाराची संपादक वृत्ति आहे. या प्रकारेंकरून चैतन्याचे ठायी ज्ञा- 
'नपणाची उपाधि वृत्ति आहे तिचे ठायींही ज्ञानशब्दाचा प्रयोग होतो. जसे 
'लोकांमध्यें हणतात कीं घटाचे ज्ञान उत्पन्न झाळें, पटाचे ज्ञान नष्ट झाळे, 
त्यासमयी दृत्यरूढ चेतन्याचा तर उत्पत्तिनाश संभवत नाहीं, किंतु वृत्तीचाच 
उत्पत्ति व नाश होतो आणि ज्ञानाचा उत्पातते नाश ह्मणतात, क्मणून वृत्तीचे 
ठायींच ज्ञानशळ्दाचा प्रयोग आहे. :। वृत्तिरूप ज्ञान सत्वगुणाचा पारिणाम 
हे बाठण संभवतं. त्या वृतिरूप परिणामामध्ये चेतन्याचा आभास होतो आणि 
बरादिक विषयरूप परिणामामध्ये चेतन्याचा आभास होत नाहीं. कारण कीं 
ते विषय आणि वाति यद्यपि दोन्ही अविदेचा परिणाम आहेत. तथापि घटा- 
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2 तर अविद्येच्या तमोगुणाचा परिणाम आहे ह्मणून मलिन आहे- 


य आभास होत नाहीं आणि वृत्ते सत्वगुणाचा परिणाम स्वच्छ आहे 
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झणून त्यामध्ये आभास होतो.या प्रकारकरून वृत्तीशी चैतन्यआभास ग्रहणाची 
योग्यता होण्यास्तव वृत्ति अवच्छिन्न चतन्य ज्ञान ह्मणतात. आणि साक्षा हण- 
तात, आणि घटादिविषयांनां आभास ग्रहणाची योग्यता नाहीं हणून विषयां- 
वच्छिन्न चेतन्य ज्ञान नाहीं आणि साक्षीही नाहीं. या प्रकारेकरून जागृतीचे 
पदार्थ आणि त्यांचे ज्ञान दोन्ही बराबरच उत्पन्न होतात आणि बराबरच नष्ट 
होतात, हा वेदाचा गूढ सिद्धांत. आहे. ह्मणून प्रथम जागृतीचे पंदार्थ दुसऱ्या 
जाग़ृतींत राहातात हें बोलणें संभवत नाहीं. य॒द्यापे खमाहून जागृत पुरुषांना 
अक्षी प्रत्यमिज्ञाप्रत्यक्ष होते की जे पूर्वी पदार्थ होते तेच हे पदार्थ आहेत, 
हणून जागृतपदाथीचा ज्ञानसमकालीं उत्पत्तिनाश संभवत नाहीं, किंतु ज्ञाना- 
हून प्रथमच. असतात आणि 'ज्ञाननाशानंतरही राहातात; तथापि जसे स्वस़- 
पदार्थ त्याच क्षणामध्यें उत्पन्न होतात आणि असे प्रतीत होतात कीं हे पर्वे- 
तसमुद्रादि माझ्या जन्माहूनही प्रथम उत्पन्न झाले आहेत, एवं तत्काल उत्पन्न 
जे पदार्थ त्यांचे ठायी बहुकाळ स्थिरतेची आंति होते, हणून ज्या अविद्येने 
मिथ्या पर्वतसमुद्रादि उत्पन्न केले त्या अविद्यापासून बहुतकाळ स्थिरता आणि 
स्थरतेची प्रतीति अनिवेचनीय उत्पन्न होते, तशीच जागरृतपदार्थाचे ठायीं 
बहुतकाळ स्थिरता नाहीं, किंतु अविद्याबळंकरून मिथ्या स्थिरता त्या पदा्थी- 
बराबर उत्पन्न होऊन प्रतीत होते, आणि जर असं हणेल कीं स्वप्रपदार्थ 
साक्षात्‌ अविद्येचा पारेणाम आहेत आणि जागृत पदार्थ साक्षात्‌ अविद्येचा 
पारेणाम नाहींत, किंतु घटोत्पत्ति दंड चक्र कुलालांपासून होते. तक्षीच सवे 
पदाथीची उत्पत्ति आपआपल्या कारणापासून होते, साक्षात्‌ अविद्येपासून नाहीं. 
जर साक्षात्‌ अविद्येचा पारेणाम असते तर आकाश्ादिक्रमेकरून पंचभूतांची 
उत्पत्ति आणि पंचीकृत भूतांपासून ब्रह्मांडाची उत्पात्ते श्रुतीमध्ये बोलिली ती 
असंगत होईल, यास्तव ईश्वरकृत जागृतपदा्थ आपआपल्या उपादानाचा पारे- 
णाम आहेत, साक्षात अविद्येचा परिणाम नाहींत आणि स्वमांचे सर्व पदार्थ 
अविद्येचा परिणाम आहेत त्यांची एक अविद्या उपादान होण्यास्तव त्या पदा- 
थीची आणि त्यांच्या ज्ञानांची एक अविद्येपसूनच एकाकालीं उत्पत्ति संभवते. 


जागृतपदार्थ भिन्न भिन्न कारणांपासून उत्पन्न होतात. कायीहून प्रथम कारण 
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अंसते आणि कारणाचे ठायी कायीचा ल्य होतो ह्मणून घटोतपत्तीहून प्रथम, 
आणि घटनाशानंतर सातिंड राहातो. या प्रकारेकरून कोणी पदार्थ अल्प काल 
स्थिर आगे कोणी अधिक काल स्थिर कार्यकारण आहेत तसे स्वसाचे नाहींत ही 
शंका घडत नाही.कारण कीं जागृतपदाथीच्या परी स्वझपदार्थाचेठायी कायेकारण- 
भाव प्रतीत होतात. जसे कोणास असे स्वम्न होतें की माझ्या गाईशीं वत्स झाला, अ- 
थवा माझ्या स्त्रीस पुत्र झाला. त्यांत गाय आणि खरीच ठायी कारणतची प्रतीति 
होते. वत्स आणि पुत्राचे ठायीं कार्मता आणि अल्पकाल स्थिरता प्रतीत होते. 
आगि हे सवे समकालींच आहेत.कोणी कोणाचे कारण नाहींत. किंतु गाय व वत्सां- 
दिकांचें अविद्याच उपादान आहे. तसेच जाग्रृतीच्या ठायीं कोणी अधिककाल 
स्थाये कारणरूपंकरून, कोणी न्यूनकालस्थायि का्यरूपकरून प्रतीत स्वप्ना- 
चेपरी होतात. कोणी कोणाचे परस्पर कार्य कारण नाहींत. किंतु साक्षात्‌ अवि- 
द्येचें काय आहेत, आणि भ्रुतीमरध्ये ज्या क्रमेकरून सृष्टि बोलिली' तेथे सृष्टि- 
प्रतिपादनाविषयीं श्रुतीचा अभिप्राय नाही, किंतु अद्वेतबोधनाविषयीं अभिप्राय 
आहे; सर्वे पदार्थ परसात्म्यापासून उत्पन्न झाले म्हणून त्याचा विवर्त आहेत. जो 
ज्याचा विवत असतो तो तत्स्वरूपच असतो म्हणून सवे नामरूपात्मक सृष्टि 
महाहून एथक्‌ नाही,त्रह्मच आहे. हा अर्थ बोधन करण्याकरतां सृष्टि बोलिली, 
सृष्टीचे अन्य प्रयोजन नाही. तेथे क्रमाचे जे कथन ते स्थूलदृश्टिवान्‌ जो त्या- 
स वविपरीतक्रमेकरून ल्यचिंतनानिमित्त आहे. त्याचेही अद्वेतबोधच प्रयोजन 
आहे; म्हणून क्रमकथनाविषयीं अभिप्राय नाहीं. आणि सृष्टीविषयी क्रम नाही. 
किंतु सरव पदार्थ एक अविदेपासून उत्प्न आहेत हणून त्यांचा परस्पर कॉर्य- 
कारणभाव आणि पूर्वात्तरभाव अविद्याकृत स्वप्नाचेपरी मिथ्याच प्रतीत होतो, 
आणि अ्लुतीनें त्यांची आपआपणामध्ये कार्यकारणता आणि पूर्वोततरता बोलि- 
ठी ती ल्यचिंतनानिमित्त बोठिली. ध्यानामध्ये हा नियमे नाहीं, की जसे 
स्वरूप असते तसंच ध्यान करावे; म्हणून जागृत पदाथीचा आपआपणामध्ये 
फारणकार्यभाव नाहीं. किंतु सर्व पदाई साक्षात्‌ अविद्येचें कार्य आहेत आगि 
ुक्तिरजताचेपरी अथवा स्वप्नाचेपरी अंविद्यावृत्युपहित साक्षाकरून सथपदा- 
भाजा, प्रकाश होतो म्हणून संव पदार्थ साक्षीभास्य आहेत आगि ज्ञांना- 
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-कार आगि ज्ञियाकार अविद्येचे परिणाम एकाच कालांत उत्पन्न होतात, आणि 
तत्काठींच नाश पावतात, ह्मणून जेव्हां पदाथीची प्रतीति होते, तेव्हांच 
प्रतीतीचा विषय पदाथ होतात, अन्य कालामध्ये होत नाहींत; शास्त्रामध्ये 
यासच इष्टिसाश्िवाद म्हणतात, या पक्षामध्ये पदाथीची अज्ञात सत्ता नाहीं- 
ज्ञात सत्ता आहे. अद्वेतवादामध्ये हा सिद्धांतपक्ष आहे. या पक्षामध्ये दोन 
सत्ता आहेत, तीन सत्ता नाहींत. कारण कींअनात्मपदा्थ सर्वे स्वप्नाचेपरी 
प्रातिभासिक आहितं. प्रतीतिकालाहून भिन्नकालामध्ये अनात्म्याची सत्ता नाहीं, 
म्हणून तिसरी व्यावहारिक सत्ता नाहीं. या पक्षामध्ये सव अनात्मपदाथे सा- 
क्षिभास्य आहेत. प्रमाताप्रमाणांचे विषय कोणीच नाहींत, का(ण कीं 
अंत:करण आणि इंद्रिये आणि घटादि सवे त्रिपुटी आणि या त्रि 
पुरींचे ज्ञान स्वप्नांचपरी एककालामध्यें उत्पन्न होतं, त्यांचा विषयविषयी 
भाव घडत नाहीं आणि घटादि विषय आणि नेत्रादिक इंद्रिये व अंतःकरण, ही 
ज्ञानाहून प्रथम त्रिपुटी असावी,मग नेत्रादिद्वारा अंतःकरणवृत्तिरूप ज्ञान प्रमाण- 
जन्य मानावे, तर अंतःकरण इंद्रिये विषय तिन्ही ज्ञानाचे पूर्वकालीं नांहींत- 
किंतु जानसम कालींच स्वझाचे परी त्रिपुटी उत्पन्न होते म्हणून तिपुटीजन्य 
ज्ञान कोणीच नाहीं. परंतु ज्ञानकाळी स्वताच परी त्रिपुटीजन्यता प्रतीत होते 
, म्हणून जागृत पदार्थ साक्षिभास्य आहेत आणि प्रमाणजन्य ज्ञानाचा विषय 
नाहींत म्हणून स्वप्नसमान मिथ्या आहेत, किंवा जागृतीमध्यें कित्येक पदाथ 
मिथ्याख्पॅकरून ज्ञात आहेत आणि कित्येक सत्यरूपंकरून ज्ञात आहेत 
आणि बहुतकालांचे आहेत. त्यांत कोणी नष्ट होतात आणि कोणी तत्समान 
उत्पन्न होतात. अशा प्रपंचधारेचा उच्छेद कधीही होत नाही. म्हणून जंव- 
पर्यंत ज्ञान ज्यास नाहीं तोपयत त्यास प्रपंच प्रतीत होतो आणि ज्यास ज्ञान 
होतें त्यास प्रपंच प्रतीत होत नाहीं. त्या ज्ञानम्राप्तीचीं साधन वेदगुरु आहेत. 
त्यांपासून परमसत्यतेची प्राप्ति होते. या प्रकारे कित्येक पदाथीचा मिथ्यापणा 
आणि कित्येकांचा नाश आणि कित्येकांची उत्पातते आण वेदगुरूपासून परम 
पुरुषाथीची प्राप्ति हें सवे जागृतीमध्ये स्वमाचे परी अविद्याक्ृत मिथ्या आहे. 
वासिष्ठामध्ये असे अनंत इतिहास बोठिळे आहेत. क्षणमात्र स्वप्नामध्ये बहुत 
२४-०२ 
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काल प्रतीत होतो. आणि जागृतीच्या परी स्थायी पदार्थ प्रतीत होतात आणि 
त्यापासून बहुत काळ भोग होतो ह्मणून जागृत पदाथीची स्वसाहून कि 
वलक्षणता नाहीं; किंतु आत्मभिन्न सवे मिथ्या आहेत. ॥ शिष्यडवाच ॥ 
॥ मू. ऑ, ॥ 
॥ लक्षावाथे कल्प अनंत । हा संसार उपजलासे निश्चित ॥ 
॥ त्यामाज! शञान[ मात्र युक्त होत । अज्ञ बहुत बद्ध असती ॥१० 
॥ जर ससार मिथ्या स्त्र्समान । घटिका प्रहर असावा जाण ॥ 
॥ तर बद्ध सुक्त व्यवस्था कवणालागून|श्रवणादिक संपूण व्यथ होत ११ 
टीकाः--ईश्वरसृष्टि अनंत कल्पांपासून अनादि आहे, त्यामध्ये ज्ञानी 
मुक्त आहेत आणि अज्ञानी बद्ध आहेत, जर हें स्वसासमान ह्मणावें तर एक 
क्षण अथवा एक घडी अथवा प्रहरपयेत स्वझ॒ राहते, तद्वत्‌ संसारही क्षण 
'अथवा घटका किंवा म्रहरकाळ अथवा किंचित्‌ अधिक काळ असावा, आणि 
स्वसाचे परी स्वल्पकालस्थायी संसार असता तर अनादि कालाचा बंध होणार 
नाहीं आणि बंधनिवृत्तिरूप मोक्षानामेत्त जीं श्रवणादि साधने आहेत तीं 
बेप्फल होतील, यद्यपि पूर्वोक्त सिद्धांतामध्ये वंध मोक्ष वेंदगुरूंचा अंगीकार 
नाह, 1कलु चेतन्य नित्यमुक्त आहे. अविद्येचा पारेणाम चेतन्याचे ठायीं नाना- 
प्रकारचा विवत होतो, तेणकरून आत्मरूपाची किंचित्‌ मात्रही हानि नाही 
आत्मा सदा असंग एकरस आहे, आजपर्यंत कोणीच मुक्त झाला नाहीं पुढंही 
हैणार नाह ।कतु चतन्य नित्यसुक्त आहे. अविद्या आणि अविद्यापारेणामाचा 
'चतन्याशा काणत्याहा काढी संबंध नाहीं, याकरतां बंध आगि वेद गरु श्रवणा- 
दिक आणि समाधि व मोक्ष यांची प्रतीति स्वताचे परी अविद्याजन्य आहे, 
हणून मिथ्या आहे, यांच्या ठायीं बहुत काल स्थिरता ही अविद्याजन्य आहे 
तथापि हा कथन केला जो सिद्धांत त्यास न जाणून स्थूल दृष्टीचा हा प्रश्न 
आहे ॥ श्रीगुरुरू० ॥ 
॥ मू, आ. ॥ 
अग्रध दवाशी स्वझांत ॥ जसा भ्रम उपजला यथार्थ ॥ शिष्या 
शेज तसंच निश्चित ।॥ बंध मोक्ष प्रतीत हातात ॥। १२॥ 
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दीका!-_हे शिष्य, यद्यपि निद्रादोषास्तव स्वप्नामध्ये अध्यापक अध्ययन 
वेद शास्र पुराण धर्मशाख््र अध्ययन कत्ती कमे आणि त्यांचे फल प्रतीत होते 
आणि त्यास सवे पदाथीचे ठायीं सत्यतेची भ्रांति होते, तथापि ते स्वप्नाचे 
सर्व पदार्थ मिथ्या अहित, तसेच जागृतीचे पदाथ मिथ्या आहेत, त्यांचे ठायीं 
सत्यताप्रतीति तो अम आहे. आंवीमध्ये बंध मोक्ष असे शब्द आहेत, या 
आब्दाने सर्व अनात्मपदार्थ ग्रहण करावे. ह्मणून मी तुझा गुरु आहे . अंशी 
म्रतीति होऊन तुजला बंधनिवर्तक उपंदेश करतो ही तुजला मिथ्या प्रताति 
आहे. जसे अग्रधेदेवाशी स्वप्नामध्ये मिथ्या प्रतीतीचे विषय गुरुवेदादिक 
अनिप्रेचनीय उत्पन्न झाळे तसेच तुझ्या प्रतीतीचे विषय मी गुरुआदिकरून 
से अनिवेचनीय मिथ्या आहेत. तं अग्रधदेवाचे स्वप्न सांगत[. एक अग्रध- 
नामे देव अनांदिकाल निद्रिस्त होत्साता स्वप्न पाहता झाला. त्या स्वप्नामध्ये 
त्यास असा प्रतीति झाली कीं मी चांडाळ महादुःखी आह्‌ आणि आस्थि 
मज्जा रुधिर त्वचा मांस मेद वीर्य या सस्तधातूंनीं माझ मुख भरळ आणि 
महाधोर भयंकर सपे व्याघ्रादियुक्त वनाचे ठायीं अमण कारेत होत्साता त्या 
ववनामध्येंच अनंत स्थाने पाहता झाला. कोठे नाना भयंकर, प्राणी, सन्मुख 
क्षण करण्याकरतां धावतात आणि कोठे रुधिरकरून भरलेले कुंड त्यामध्ये 
'पडंठेळे प्राणी हाहाकार शब्द करतात आणि कोठे लोखंडाचे तत्त स्तंभास 
नवांधळेळे प्राणी रडतात, आणि कोठें तप्तवाळूयुक्त मागत नभ पदेंकरून चा- 
लवितात, आणि त्यांना भट लोहमयदेडंकरून ताडण करतात. यां प्रकारे 
नाना भयंकर स्थाने पाहता झाला, कदाचित्‌ आपणही अपराध करून त्या 
दःखाप्रत प्राप्त झाला, आगि कोठें दिव्यस्थानीं उत्तम देव विराजतात. .त्या 
देवांचे दिव्य भोग अहित, अमृतदरशनमात्रेकरून त्यास तृप्ति राहाते ह्मणून 
त्यांना क्षुधेची व तृषेची बाधा होत नाहीं, आणि मलमूत्रराहित प्रकाशमान श- 
रीर॑ं आहेत, आणि उत्तम विमानामध्ये स्थित हाऊन इच्छनुसार गमन करतात 
आणि कोठें रंभा उवेशी आईैकरून अप्सरा नृत्य करतात त्यांची संपूण अंगे 
दोषराहत आहित त्यांच्या टत्तम गंधयुक्त शरीरकरून कामाची प्रकाशता 
होते आगि कोठें त्यांशी देव रममाण आहेत आणि कदाचित्‌ आपणह देवत्वास 
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मप्तहोऊन बहुत काल रमण करीत आहे आणि कदाचित्‌ दिव्यस्थानीं त्या अप्सरां- 
शीं क्रोडा करीत होत्साता अकस्मात्‌ रुधिर मलपूरित कुंडाचे ठायी 
मज्जन करतो,आणि एके स्थानीं सवीचा आधिपति पुरुष स्थित होत्साता त्यांचे आ- 
शांकित अनुचर त्यापुढे स्थित आहेत. कित्येक पुरुषांना तो अधिपति आणि त्यांचे 
. अनुचर सौम्य प्रतीत होतात, आगि कित्येक पुरुषांना भयंकररूप प्रतीत होतात. 
आणि त्या वनामध्ये स्थित पुरुषांना कर्मानुसार फळ देतो. या प्रकारेकरून 
अग्रधदेव खभझामध्यें नाना स्थाने पाहता झाला. आणीक कोठें अन्य स्थानी 
जाह्मण वेदध्वाने करतात आणि कोठें यजञश्ञालेमध्ये उत्तम कर्म करतात आणि 
कोठें उत्तम नदी वाहत आहे, तिजमध्य पुण्यनिमित्त लोक स्नान करतात, 
आणि कोठें ज्ञानवान्‌ आचाये शिष्यांना बरह्मवियेचा उपदेश करतो. त्यांना ज- 
झविद्या प्राप्त होऊन त्या वनांतून ते मुक्त होतात. या प्रकारें तो अम्रधदेव 
क्षणमात्र जं स्वप्न त्यामध्ये नानाप्रकारचे आश्चय आणि नानापदार्थ वनांत 
गैत पाहता झाला. त्यास अशी प्रतीति झाली कों, मी अनंतकाल या वनामध्ये 
स्थित आहे. या वनांचा कधीं उच्छेद होणें नाहीं. कदाचित्‌ वनस्वामी चारी 
मुखांतून नानाबीजे काढून वनाची उत्पात्ते करतो, आणि जलसिंचनंकरून 
पालन करतो, आणि कदाचित्‌ घोर हास्य करून मुखांतून अभि काढून व- 
नांचा दाह करतो, वनउत्पत्तीबरोबर माझी उत्पात होते आणि वनदाहावरोबर॑ 
माझां दाह होतो. आणि सर्व वनाचा दाह करून तो वनखामी एकच राहातो. 
त्याच्या शरीरामध्ये वनाचं बीज राहतें. ही प्रीति स्वभांतीळ वेदश्रवणेंकरून 
त्या अग्रधदेवाशी स्वभामध्येंच झाली. तेव्हां वारेवार आपलें जन्ममरण ऐकूनं 
त्याने विचार केला कीं कोणत्या प्रकारें मी या वनाबाहेर निघून जाईन आणि. 
वनाबाहेर निघून माझा चांडालभाव निवृत्त होऊन स्वतःसिद्ध देवभाव सदा 
यराप्त होईल, यास तर अन्य उपाय कोणता नाहीं, एक बह्मवियेचा उपदेश 
करणारा आचार्य आपल्या शिप्यांना बाहेर काढितो. हे विचारपूवक जाणूनं 
मग स्वझामध्येंच तो अग्रधदेव आचायीपाशीं थेऊन विधिपूवेक शरण होता 
झा. मग तो आचाये त्यास संस्कृत वाणीरूप मिथ्या ग्रंथ उपदेशिता 
शाळा. हणून त्या संस्कृत अथाची भाषा करून लिहिली आहे. संस्कृत ग्रंथाची 
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भाषा करण्याच्या आरंभीं मंगळ करतात. कारण कॉ मंगल केल्यानें गरंथस- 
माप्तीचे प्रतिबंधक जे विध्न त्याचा नाश होतो, विध्न नाम पापाचे आहे- 
'पापासव शुभकार्याची समाप्ति होत नाहीं. त्या. पापाचा मेंगलापासून नाश 
होतो आणि जो पापरहित असतो तोही ग्रथारंभी मंगळ अवश्य करतो. का- 
रण कीं ग्रंथारंभीं मंगळ केळं नसेळ तर ग्रंथकत्याचे ठायीं पुरुषांना नास्तिक- 
आति होऊन ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत नाहीं. ते मंगळ तीन प्रकारचे आहे. 
एक वस्तुनिर्देशरूप, दुसरं नमस्काररूप आणि तिसर॑आकीरवोदरूप. सगुण 
अथवा निर्गुण जो परमात्मा तो वस्तु ह्मणतात, आणि ततूकीतनार्चे नाम नि 
देश ह्मणतात, आपली अथवा शिष्याची जी वांच्छित वस्तु, तिच्या प्रार्थनेचे 
नाम आशीर्वादरूप मंगळ ह्मणतात, ती आपली वांच्छित प्राथना सरखतीच्या 
प्रार्थनेत स्पष्ट आहे, शिष्याशीं इष्ट ज त्याची प्राथना पुढे स्पष्ट आहि. गणेश 
आणि देवी यांना ईश्वरता पुराणामध्ये प्रसिद्ध आहे, ह्मणून अनीश्वरांचे चिं- 
तन नाहीं. आणि पुराणामध्ये जो गणेशजन्म आहे तो जीवाचं परी कमीच 
फल नाहीं, किंतु राभकृप्णादिकांच्या परी भक्तानुय्रहास्तव परमात्म्याचा आ- 
विभीव आहि, हा व्यास भगवान्‌ यांचा परम अभिप्राय अहि. या स्थानी हँ 
रहस्य आहे की, परमार्थदृष्टाकरून. जीवही परमात्म्याहून भिन्न नाहीत. 
वरंतु जन्ममरणादि बेधाचा आत्म्याच्या ठायी जो अध्यास तो जीवांचा जी- 
वपणा आहे. तो जन्मादिक बंध गणेकादिकांना आत्म्याचे ठायीं प्रतीत होद 
नाहीं, ह्मणून जीव नाहींत. या प्रकारेंकरून गणेशादिकांना इंश्वरता आहे, झ्व- 
णून ग्रंथारंभीं त्यांचे चिंतन करणें योग्य आहे. नानारूप ईश्वराचे जे कथन ते 
सवीना ईश्वरता द्योतन करण्याकरतां आहे आणि इंश्वरभाक्ते आणि गुरुभक्ति 
विद्येच्या प्राप्तीचे मुख्य साधन आहि. या अथोचेच प्रतिपादन करतां. 


॥ अथ निर्गुण वस्तुनिर्देशरूप मंगल ॥ 
॥ मू, आ. ॥ 
ज्या विझु सत्य प्रकाशेकरून । मकाशत रविचंद्र संपूण ॥ तो 
साक्षी मी बुद्धीचा जाण । शुद्धस्वरूप पूणे आनंद ॥ १३ ॥ 
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॥ अथ सगुणवस्तुनेदेशरूप मंगलं ॥ 
मू. ओं. ॥ 
.. गणपतीच्या नामकरून । समूळ नासतसे विघ्न ॥ नव्हे ज्यां 
.. च्या चपितनावांचून । काये संपूर्ण देवांचेही ॥ १४ ॥ 
टीका:--त्रिपुरवधाच्या ठायीं हां प्रसंग प्रसिद्ध आहे. 
॥ अथ नमस्काररूप मंगलं ॥ 
॥ मू. आ. ॥ 
असुरादिकांचा नाश करणार | रमापावेतीवर करुणाकर ॥ 
त्यांना माझा नमस्कार । भक्तांस निरंतर रक्षिती ज॥। १५ ॥ 
॥ अथ वांच्छित प्राथनारूप आज्ञीवादात्मक मंगलं ।॥ 
॥ मू. ओ. ॥ 
ज्या शक्ताच्या शक्तांकरून | इंश करीत सट्टि स्ृजन॥ती माज्ञे 
वाणात बसा येऊन | ग्रंथ संपूण व्हावया ।। १६॥ 
॥ अथ शिष्यवाच्छत प्राथनारूप आशीवोदात्मक मंगळं ॥ 
॥ मू. आं. ॥ 
वधहरण सुखकरण । श्रीदादु दीनदयाल पूर्ण ॥ जे हा ग्रंथ 
करता श्रवण पठण | दुःखनिवारण त्यांचे करो ॥ १७ ॥ 
॥ अथ वेदांतश्ञाखकत्ता व्यास गुरु त्यास नमन ॥ 
॥ मू, आ. ॥ 
वदवादट्टक्षवन | भदवादी वायु येऊन । क्रियाकंटक पसरून । 
हलवीत जाण धरूनियां | १८॥ सरळ आणि आति शुद्ध ॥ 
शप्यकमळ प्रसिद्ध ॥ ताडून कमकटका सखद । फिरवी विशद 
आतेवग ॥ १९॥ त्या भ्रमणाच्या वेगेकरून | अधोध्वंगती हात- 
च पुण ॥ तंब सुपाथेक भगवान | देखून मनीं विचारीत ॥२०॥ 
रहेण ह बहु अनुचित! मग व्यासरूप धरून निश्चित | तें पुष्प 
चढून अंकी घेत । अचळ स्थापित स्वाश्रये ॥२१॥ पनः सूव- 
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रूपी जाळेंकरून । वनदृक्ष विभागित पूर्ण त्यातं करतों मी नम- 

न॥ आति गजून निश्वलळदास | २२ ॥ 87 

टीकाः---जसा वनामध्ये वायु प्रवेश करून वनवृक्ष हलवून त्यांचे कंटक 
पसरून सुंदर कमल्पुप्प खस्थानाहून तोडून कंटकांमध्यें अमवितो- तें अमित 
पुष्प पाहून पांथिकाच्या चित्तांत असं येते कीं ज॑ हं सुंदर कमळ या स्थानीं 
योग्य नाहीं, किंतु उत्तम स्थानायोग्य आहे. हा विचार करून ते पुष्प उचळून 
घेतो, आणि पुनः विचार करतोकी पुढेंही हा वायु हे पुष्प तोडून कंटकांमध्ये 
भ्रमण करवील, ह्मणून असा उपाय करावा कीं हा वायु पुनः हे पुष्प कटकां- 
मध्ये अमविणार नाहीं. असा विचार करून मग सूत्राचं जाळे करून कटकयुक्त 
वृक्षांचा विभाग करतो. त्या जाळ्याने पुष्पाचा कैटकांमध्ये प्रवेश होत नाहीं- 
तसा भेदवादी आचायैरूप जो वायु आहे, ता वेदरूप वनामध्ये वाद ह्मणजे : 
अथ्रेवादरूप जे केटकसहित बृक्ष अहित त्यांपासून सकामकर्मरूप केटक प्रव 
सेन करून सरळ हणजे कपटराहित आणि अुद्ध ह्मणजे रागादि दोषरहित जे; 
शिष्यरूप कमलपुष्प, त्याते शमादिरूप स्वस्थान त्यापासून तोडून सकाम 
कर्मरूप कैटकवनामध्ये अमवितो, ते पाहून पांथिकसम. व्यापक श्रीविष्णुंनीं 
विचार केला कीं हा शुद्ध पुरुष या स्थानीं योग्य नाहीं, किंतु माझ्या स्वरू- 
पाप्नत प्राप्त होण्यास योग्य आहे. असा विचार करून व्यासरूप. धरून तया 
शिष्यास उपदेशरूप अंकीं स्थापन केलें, जसं पुरुष अंकाच्याठायीं स्थित पु- 
प्प वायु उडविण्याविषर्यी समथर नाहीं, तसें ब्रह्मनिष्ठ आचार्य उपदेश्याच्या ठायीं 
स्थित पुरुषास भेदवादी अरमविण्याविषयीं समथ नाहीं, हणून उपदेशच अंक- 
रूप आश्रय होय. पुनः व्यास भगवान्‌ यांणी विचार केला कीं जो हा भेद- 
वादी आणीक पुरुषांना पुढेही सकाम कर्मरूप केटकांमध्ये अमवील, ह्मणून. 
असा उपाय योजावा कीं पुढेही शिष्य न अरमतील. हा विचार कंरून मग. 
सूत्ररूप जाळ्याने वेदाच्या वाक्यरूप हक्षाचा विभाग केला, जसे वनामध्ये 
दोन प्रकारचे वृक्ष असतात, सर्केटक आणि कैटकरहित, त्यांचा जाळेंकरून. 


विभाग केला असतां मग त्या जाळ्यान पुष्पांचा कंटकसहित वृक्षांमध्ये प्रवेश 
होत नाहीं. तशीं वेदामध्ये दोन प्रकारचीं वाक्ये आहेत. एक तर कमोची 
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स्तुति करून कमांच्या ठायीं बाहिमुंखाची प्रवृत्ति करविते. दसरे कर्मफलाचे 
अनित्यबोधन करून पुरूषांची निवत्ति करवित. त्या वाक्यांचा व्यासांनी वि- 
भाग करून सूलकरून हं बोधन केळं कीं सवे वाक्यांचे निवत्तीविषयींच 
तात्यये आहे. प्रवृत्तींविषयीं कोणत्याच वाक्याचे तात्पर्य नाहीं. ज प्रवत्तिबो- 
थक वाक्‍य आह त्याचीही स्वाभाविक आणि निषिद्ध जी प्रवृत्ति आहे, तिज- 
यासून निवृत्त करून विहित प्रवत्तीनं अंतःकरण शुद्ध होत्साता निवृत्ति हो- 
ऊन ज्ञाननिष्ठ पुरुष व्हावा. या प्रकारंकरून निवत्तीविषयींय तात्पर्य आहे 
आणे अथवादवाक्यांनीं ज क्मफल बोधन केलं तं गुळजिव्हान्यायरूप आहे 
फलावेषर्या त्याच तात्पये नाहीं, हा अथे सूत्रंकरून व्यासांनी बोधन केला 
अथांतू ह सिद्ध झालं कीं सूत्रद्धारा हा अथ जाणूनं सकामकमीविषयीं परु- 
षांची प्रवृत्ति न व्हावी. जसं सुताचे जाळें पुष्प कटकापासून निरोध करते तसे 
न्यास भगवान्‌ यांचे सूत्र सकामकमापासून निरोध करते, ह्मणून जाळस- 
दश आहे. शिष्य उवाच--- 
॥मू, आ. ॥ 
काणां एक शिंप्य बाद्धमान्रू ॥ श्रागुरुशा शरण जाऊन | सा- 
शाग माणपात करून ॥ कर जोडून प्रश्न करी॥ २३. हे 
भगवन्‌ मी आह.कोण ॥ हो संस्राते होतसे कोठून ॥ मु 
: क्तांस हेतु कमे वा ज्ञान ॥ उपासना अथवा दोन्ही मिश्र ॥२४॥ 
टाका:--हे भगवन्‌ मी कोण आहे £ देहस्वरूप अथवा देहाहून भिन्न 
आह £ मी मनुष्य आणि माझं शरीर आहे हीं दोन प्रतीत होतात ह्मणून मज- 
ठा संशय आह. आणि देहहून भिन्न जर आपण ह्मणाळ तर मो कतो अ- 
थवा अकता आह, जर अकतो ह्मणाळ तर सवे शरीरांच्या ठायीं एक अथवा 
नाना आहे, हा प्रथम प्रश्नाचा अभिप्राय आहे आणि ही संसृति ह्मणजे सं- 
सार त्याचा कतो कोण आहे १ याचा हा अभिप्राय आहे कीं या संसाराचा 
कणी कतो आहे अथवा आपणच होतो, जर कती ह्मणाळ तर कोणी जीव 
*ता अथवा इंश्वर कती आहे £ जर ईश्वर ह्ृणाळ तर तो ईश्वर एकदेश- 
आह अथवा व्यापक आहे £ जर व्यापक ह्मणाळ तर आकाद्यापासून 
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जीव भिन्न आहेत तसे त्या इंश्रराहून जाव मित्न आहेत. अथवा अभिन्न 
ओंहित ? आगि मुक्तीचा हेतु ज्ञान आहे अथवा कम आहे अथवा उपासना 
आहे अथवा दोन्ही अहित £ जर दोन आहेत अस क्षणाठ तर ज्ञानकमे 
आहेत, अथवा ज्ञानउपासना आहेत अथवा कमेउपासना आहेत १ श्री- 
गुरुरुवाच--- 
आवी पूवाध 
सच्चिदानंद एक तूं पूर्ण ॥ ब्रह्म अजन्म असग जाण ॥ 
दीकाः--रिष्याने प्रथम प्रश्न केला होता त्यांच उत्तर सांगता. तू सत्‌ 
चित्‌ आनंदस्वरूप आहेस, येणकरून देहाहून भिन्न आहेस अस सांगितलं. 
कारण कीं देह असत्रूप आणि जडरूप आणि दुःखरून अहि आणि कतो 
भोक्ताही तूं नाहींस. कारण को ज्याचेठाया दु:ख असतं तो दुःखनिवत्ति 
आणि. सुखप्राप्तीकरतां क्रिया करता तो कतो ह्मणतात. तुझ्या ठायी त दु:ख 
नाही हणून दुःखनिवृत्तीकरतां क्रियेचा कता नाहींस आणि तू आनंदखरूप 
आहिस ह्मणून सुखप्राप्तीनिमित्तही तू क्रियंचा कता. नाहास जो कत्तो तोच 
भोक्ता होतो, तूं कत्तो नाहींस ह्मणून. भोक्ताही नाहींस. पुण्यपापजनक जकर्म 
त्याचा कती आणि सुखदुःखाचा भोक्ता स्थूठसूक्ष्मसधात आहे; तूं नाहींस. 
तूं संघाताचा साक्षी आहेस हणूनच एक आहेस. नाना नाहोंस, जर आत्मा 
भोक्ता मानावा तर तो नाना व्हावा, कारण क काणा सुखा आहत कोणी 
द:खी आहेत. आणि जर आत्मा एक मानून तोच भाक्ता म्हणावा तर एकास 
सुखदुःख होण्यासव सवना सुख दुःख झाढ पाहिजे. याकरता भोक्ते नाना आहत 
आणि आत्मा भोक्ता नाहां हणून एक आह, सांख्यमतामध्ये आत्मा कता- 
भोक्ता नाहीं आंगि नाना नाहीं, कारण की पुरुष नाना मानठे तर स अत्यंत 
विरुद्ध आहे. कारण सांख्यांचा असा सिद्धांत आहे कां सत्वरजतम उणाच्या 
समअवस्थचे नाम प्रधान ह्मणतात. तं प्रधान प्रकात आहे, विकृति नाहीं; 
विकृति हणजे कार्य ह्मणावे, प्रकृति हणजे उपादान कारण हणाव, त मधान 
महत्तत्त्वांचे उपादान कारण आहे ह्मकणन प्रकृति आहे आणि अनादि आहे 
ह्मणून विकरांते नाह. आणि महत्तत्त्व अहंकार पंचतन्माल या सात प्रक्षाते 
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विक्छाते आहेत, उत्तरोत्तरांच्या प्रकृते आहेत. आणि पूर्वपूर्वीच्या 

विक्काते आहेत. तन्मात्राही भूतांच्या प्रकृति आहेत. या प्रकारें सात प्रकृति 
विकृति आहेत आणि पंचभूते व दर्शद्रिये व मन ह्या सोळा विकृतीच अहित 

प्रक्षाते नाहीत. आणि पुरुष प्रक्ाते आणि विकृति नाहीं. कारण कीं जो को- 

ण्या पदार्थाचा हेतु असतो तो प्रकृति होतो आणि जो कार्य असतो तो 

विक्षति होतो, पुरुष कोणाचा हेतु नाहीं ह्मणून प्रकृति नाहीं आगि कार्य नाहीं 
ह्मणून विकृति नाहीं. या कारणास्तव पुरुष असंग आहे. या प्रकारे सांख्यमतामध्ये 

पॅचवीस तत्व आहेत. तत्व नाम पदाथाचे आहे. सांख्यमतामध्यें ईश्वराचा 
अंगीकार नाहीं. खतंत्र प्रकृति जंगत्‌कारण आहे, आणि पुरुषाला भोगमोक्षा- 

निमित्त प्रकृतीच प्रवृत्त होते, पुरुष नाहीं. प्रकृतीच्या विषयरूप पारेणामापा- 
सून पुरुषास भोग होतो आणि बुद्धिद्वारा विवेकरूप प्रकृतीच्या पारेणामापा- 
सून मोक्ष होतो. यद्यापे पुरुष असंग आहे त्याचे ठायीं भोगमोक्ष घडत नाहींत 

तथापि ज्ञान सुख दुःख राग द्वेषादि बुद्धीचे पारेणाम आहेत. त्या बुद्धीस 
आत्म्याचा अविवेक आहे, विवेक नाहीं, ह्मणून आत्म्याचे ठायीं आरोपित 
बृधमोक्ष आहेत. परंमार्थकरून नाहींत. अविवेकासेद्ध जो आत्म्याचे ठायीं 
भोग तेणेकरूनच आत्मा सांख्यमतामध्ये भोक्ता ह्मणतात. परमार्थकरून आत्मा; 
. भोक्ता नाहीं. बुद्धिच भोक्ता आहे. बुद्धि आत्म्याहून भिन्न आहे. या ज्ञानाचं 
नाम विवेक आहे. त्याच्या अभावाचे नाम अविवेक आहे. या प्रकारेकरून 
साख्यमतामध्ये आत्मा असंग आहे आणि सुखादि बद्धीचे पारेणाम अहित, 
हणून बुद्धांच धम आहेत, आणि आत्मा नाना आहे. ही वाता अत्यंत विरुद्ध 
आह. जर सुखदुःख आत्म्पाचे धम असावे तर सुखदुःखाचा प्रतिशरीरीं भेद॒ 
होण्यास्तव आत्म्याचा भेद व्हावा. तीं सुखदुःखे तर आत्म्याचे धम नाहींत 
किंतु बुद्धीचे धर्म आहेत. ह्मणून सुखदुःखभेदेंकरून वुद्धीचाच भेद सिद्ध 
हाता. आत्म्याचा भेद सिद्ध होत नाही. जसे एकच व्यापक आकाशाचे ठायीं 
नाना उपार्धाचे धम प्रतीत होतात, ती प्रतीति उपाधि आणि आका यांच्या 
अविवेक्करून प्रतीत होते, तसे एकच व्यापक आत्म्याचे ठायीं नाना बुद्धीच 
थम अविवेकॅकरून प्रतीत होतात ह्मणून. सांख्यमताचे ठायीं वक्ष्यमाण प्रकार 
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स्वीकार करणे उचित आहे, परंतु आत्मा असंग आणि नाना मानणें हे योग्य 
नाहीं आणि कोणी आत्मा सुक्त आणि कोणी आत्मा बद्ध असा बंधमोक्षभेदें- 
करून जर आत्म्याचा भद मानीळ तर तेही घडत नाहीं. कारण कीं जरं 
बध, मोक्ष, आत्म्याचे ठायीं अंगीकारले तर वंधमोक्षभेदेंकरून आत्म्याचा भेद 
सिद्ध होईल. ते बंधमोक्ष सांख्यमतामध्ये असंग आत्म्याचे ठायीं अंगीकारले 
नाहींत, किंतु बुद्धीच्या अविवेकेंकरून बंध आणि बुद्धीच्या विवेकेंकरून मोक्ष 
अंगीकारला अहि, जे आविवेकेकरून प्रतीतीस येते आणि विवेकेकरून 
निवृत्त होते ते रज्जुसपीचे परी मिथ्या आहे. आत्म्याचे ठायीही बुद्धीच्या 
अविवेकेंकरून बंध आहि आणि विवेकेंकरून निवृत्त होतो. ह्मणून बंध 
मिथ्या आहि. जसा बंध मिथ्या आहे तसा आत्म्यास, मोक्षही मिथ्या आहे- 
कारणं कीं ज्याचे ठायीं बंध सत्य त्यांचेच मोक्षही सत्य होतो आणि आ- 
त्म्यांचे ठायी तर वंधच मिथ्या मग मोक्ष कोठून सत्य असेल. या प्रकारे” 
करून आकाशवत्‌ एक जो आत्मा त्यांच ठायीं मिथ्या बंधमोक्ष संभवत नाहींत 
आगि त्यांच्या भेदेकरून आत्म्याचा भेद सिद्ध होत नाहीं ह्मणून सांख्यमता- 
मध्ये आत्म्याचा भद असंगत अहि. तसाच न्यायमतामध्यंही आत्म्याचा भेद्‌ं 
असंगत आहि. कारण कौं हा न्यायाचा सिद्धांत आहे, सुख,दुःख, ज्ञान, इच्छा, 
द्वेष, प्रयत्न, धम, अधर्म, ज्ञानसंस्कार; संख्या, परिमाण, एथकत्व, संयोग; 
विभाग, दे चतुदेश गुण जीवात्म्याचे ठायी अहित, आणि संख्या, परिमाण, 
पृथकत्व, संयोग, विभाग, ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, हे अष्ट गुण ईश्वराचे ठायीं 
आहेत. यांत इतका मेद आहे कीं ईश्वराचे ज्ञान इच्छा प्रयत्न नित्य आहेत 
आगि जिवांचे तिन्ही आनेत्य आहित. इंश्वर व्यापक आणि नित्य आहे जीव 
नाना आहित, आगि संपूर्ण व्यापक आणि नित्य आहित, आणि जीवांचे ज्ञान 
अनित्य आहि ह्मणून जेव्हां ज्ञानगुण असतो तेव्हां तो जीव चेतनरूप होतो 
आणि ज्ञानगुणाचा नाश असतो तेव्हां जडरूप राहातो. तद्वत्‌ आकाश, काळ, 
दिशामन नित्य आहेत, आणि पृथिवी जळ वायू तेजांचे परमाणु नित्य 
अहित. जे खिडकीच्या उजेडांत सूक्ष्म रज प्रतीत हे.तात त्यांच्या साहाव्या 
भागांचे नाम परमाणु आहे. ते परमाणु आत्मवत्‌ नित्य आहेत. आणीक 
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जातिआदिकरून कित्येक पदार्थ न्यायमतांत नित्य आहेत. वेदवि- 
रुद्ध मत फार लिहिण्यापासून जिज्ञासूसी उपयोग नाहीं ह्मणून लिहित 
नाहां. मी मनुष्य, मी ब्राह्मण, अशी जी देहात्मभ्रांते तेणेकरून रागद्वेषा- 
दिक होतात. त्या रागट्वेषेंकरून धमोधर्मांचे ठायीं परवत्ति होते. तिणेकरून 
शरीरसंबंधद्वारा सुखदुःखे उत्पन्न होतात. य! प्रकारें न्यायमतामध्ये आत्म्या- 
ला संसाराचा हेतु भ्रांतिज्ञान आहे, तं भरंतिज्ञान तत्त्वज्ञानंकरून निवृत्त होतं. 
दहादेक सपूण पदाथीहून आत्मा भिन्न आहे या निश्चयाचें नाम तत्त्वज्ञान 
आहे, त्या तत्त्वज्ञानकरून मी ब्राह्मण, मी मनुप्य ही आंति निवृत्त होते. 
आंतिनाशकरून रागद्वेषांचा अभाव होतो. त्यांच्या अभावास्तव धमीधमनि- 
मित्त प्रवृत्तीचा अभाव होतो, प्रवृत्तीच्या अभावास्तव शरीरसंबंधरूप जन्माचा 
अभाव होतो, आणि प्रारूधाचा भोगंकरून नाश होतो. शरीरसंबंधाच्या अ- 
भावेंकरून एकवीस दु:खांचा. नाश होतो. तो दःखनाशच न्यायमतामध्यें 
सोक्ष आहे. शरीर, श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, रसना, प्राण, मन, आणि या सहा 
इंद्रियांचे विषय, सहा इंद्रियांची ज्ञानं, सुख, दःख हीं एकवीस दुःख 
आहेत. शर्र|रादिक ह दुःखांचीं जनक आहेत ह्मणून दःख ह्मणताहेत. 
'स्वगादूसुखही नाशभयास्तव दुःखाचं हेतु आहे ह्मणून दुःख ह्मणतात. यद्यांपे 
*न्यायमताचेठायी श्रोत्न आणि मन नित्य आहेत त्यांचा नाश घडत नाहीं. त- 
थाप श्रात्र आणे मन ज्या रूपंकरून दुःखहेतु आहेत त्या रूपाचा नाश 
हाता. पदाथ ज्ञानोत्पत्तिद्वारा दुःखहंत आहेत. गोक्षकालामध्यं श्रोत्र आणि 
न पढाथज्ञान करीत नाहींत. कारण कीं जे कणेगालकामध्ये आकाश 
'स्थत त श्रोत्र म्हणतात. त्या कणेगोलकाचा मोक्षकालामध्ये अभाव आहे, 
हणून आकारारूप श्रोत्रेद्रिये असतांही गोलकाच्या अभावास्तव ज्ञान होत 
नाहीं. या प्रकारंकरून ज्ञानाचे जनक जं श्रोब्रेद्रियाचें स्वरूप ते दुःख आहे. 
त्याचा नाश होतो. आणि आत्म्याचा आणि मनाचा जो संयोग त्या संयोगा- 
शतेव ज्ञान होते. तो मनाचा संयोग यद्यपि मोक्षकालींही आहे. कारण कीं 
आत्मा व्यापक आहे त्याचा अल्पपदाथीशीं सदां संयोग आहे. तथापि 
मोक्षकाळामध्ये जो आत्म्याशीं मनाचा संयोग तो ज्ञानाचा हेतु नाहीं, कारण 
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कौ अदृष्टसहित मनाचा संयोगच ज्ञानाचा हेतु आहे. जर केवल मनाचा 
संयोगच ज्ञानाचा हेतु क्मणावा तर सुपुप्तीचे ठायीं मनाचा संयोग आहे. ते- 
अही ज्ञान झालें पाहिजे, ते तर होत नाहीं.झणून अदृष्टसहित मनाचा संयोग 
ज्ञानाचा हेतु आहे. ते अदृष्ट जसें सुपुपतीमध्यें नाहीं तसे मोक्षकालींही नाहीं. 
म्हणून ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारंकरून अदृष्टसहित आत्म्याशी संयोगवान्‌ 
मन ज्ञान हेतु बोलिलें तेच दुःखाचा हेतु होण्यास्थेव दुःख बोलिले. त्याचा 
मोक्षकालीं अभाव आहे. जसा देडाच्या अभावेकरून देडीचा अभाव बोलिला 
तसे आत्म्याशी सयोगवान्‌ मन मोक्षकालीं आहे. परंतु अदृष्ट नाहीं. यास्तव 
अदृष्टसयागवान्‌ मनाचा नाश मोक्षकाठी बोलिला आणि विचारदृष्टीकरून 
पाहिळें तर मनाचा संयोग न्यायसिद्धांतामध्ये एकाच्या क्रियेस्तव अथवा दोघां- 
च्या क्रथिस्तव होतो पक्ष्याचा आणि वृक्षांचा संयोग एक पक्ष्याच्या क्रियेस्तव, 
होतो आणि दोन एडक्यांचा संयोग दोघांच्या कियस्तव होतो. तशी विभु आ- 
त्म्याच्या ठायीं तरं क्रिया कधींही नाहीं, आणि मोक्षकालामध्ये मनाच्या ठायी- 
ही क्रिया नाहीं. म्हणून संयोगवान्‌ मनाचाही मोक्षकालीं अभाव आहे. आणी- 
क॑ एकदेशीं म्हणतात कीं त्वचेच्या बरोबर मनाचा संयोग ज्ञानहेतु आहे. आ- 
त्याचा संयोग ज्ञानास हेतु नाहीं. कारण जेव्हां सुघुसतीमध्यें पुरीततनाडींत मन 
गवेश करते तेव्हां त्वचेशी मनाचा संयोग नाहीं. ह्मणून सुपुपीमध्ये ज्ञान हो- 
त॑ नाही. त्याच्या मतामध्ये त्वचेशी संयोगवान्‌ मनंच ज्ञानद्वारा दुःखाचा हे- 
तु होण्यास्तव दुःख आहे, केवळ मन नाहीं. मोक्षामध्ये त्वचेचा नाश होण्या- 
स्तव त्याच्याबरोबर संयोग नाहीं, ह्मणून शञान होत,नाहीं. एवं मोक्षकालीं मन अ-. 
सतांही दुःख हेतु जं ज्ञानजनक, त्वचेशी संयोगवान्‌ मन त्याच्या संयोगाच्या ना- 
शास्तव नाझ होतो, या प्रकारेंकरून मोक्षकालामध्ये परमात्म्याशी भिन्न'नाही,दु$ख 
रहित होऊन व्यापक आत्मा जडरूप स्थित होतो. कारण कीं ज्ञानगुणंकरून 
आत्म्याचा प्रकाश होतो. ते जीवांचे ज्ञान संपूर्ण इंद्रियजन्यच आहि. नित्य नाहीं. 
त्यां इंद्रियजन्य ज्ञानाचा मोक्षकांठामध्ये नाश होतो ह्मणून प्रकाशरहित जड- 
रूप होऊन आत्मा मोक्षकाळामध्ये स्थित होतो हा न्यायाचा सिद्धांत आहे.. 
आणि न्यायमतामध्यें पूर्वौक्तप्रकारेकरून सुखदुःख आणि बंधमोक्ष आल्यास. 
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होतात ह्मणून आत्मा नाना आहे. आणि संपूर्ण व्यापक आहे. सवे अल्प प- 
ःदाथाशीं जो संयोग तंच न्यायमतामध्ये व्यापकाचे लक्षण आहे आणि सजा- 
तीय विजातीय स्वगतभेदाचा अभाव असं व्यापक लक्षण नाहीं, कारण कीं 
न्यायमतामध्ये यद्यपे आत्मा निरवयव. आहे. ह्मणून स्वगतभेदाचा तर 
त्याचे ठायीं अभाव. आहे परंतु सजातीय आणि विजातीय भेदाचा अभाव 
नाहीं किंतु सजातीय दुसरा आत्मा त्याचा भेद आणि विजातीय घटादिकांचा 
भेद आत्म्याचे ठायीं आहे ह्मणून सजातीय विजातीय स्वगतभेदाचा अभाव 
-व्यापक लक्षण नाहीं; किंतु सवे अल्प पदाथीशीं संयोग तेच व्यापक लक्षण 
आहे. याविषयी कोणी शंका करतील कीं न्यायमतामध्यें आत्म्याच्या परी आ- 
'काश काल दिशा हीं व्यापक आहेत आणि परमाणु सूक्ष्म आहेत निरवयव आ- 
हेत त्यांशीं सवे व्यापक पदाथौचा संयोग घडत नाहीं. कारण कीं जर परमाणु 
सावयव असते तर त्यांचा कोणी देशामध्ये आत्म्याचा संयोग आणि कोणी 
देशामध्ये अन्य व्यापक पदार्थाचा संयोग होतो, ते परमाणु सावयव नाहींत 
किंतु निरवयव आति सूक्ष्म आहेत त्यांच्याबरोबर एकाच देशाच्या ठायी सवे 
व्यापक पदाथीचा संयोग होईल हें घडत नाहीं. कारण कीं एकाच्या संयोगें- 
करून जे स्थान निरुद्ध आहे त्यांत अन्य पदाथीचा संयोग घडत. नाहीं ह्म- 
णून नाना पदाथीची व्यापकता घडत नाहीं. एकच कोणीं पदाथ व्यापक घ- 
डतो अशी आशंका घडत नाहीं. कारण कीं, जो सावयव वस्तूचा संयोग 
आहे ता तर अन्य संयोगाचा विरोधी आहे. जसा ज्या प्रथिवीदेश!चे ठायी 
:हस्ताचा संयोग असतो त्या देशामध्ये पादाचा संयोग होत नाहीं, आणि 
निरवयवाचा संयोग स्थानाचा रोध करीत नाहीं ह्मणून अन्य संयोगाचा वि 
'राधी नाहीं हा प्रसंग अनुभव सिद्ध आहे. जसा घटाशीं ज्या देशामध्ये आ- 
'काशाचा संयोग आहे त्या देद्यामध्येंच कालाचा आणि दिशेचार्हा संयोग आहे 
जर कोणी घटाचा देश, आकाद्य काळ दिशेहून बाहेर असेळ तर त्या देशा- 
मध्य आकाश काल दिशेचा संयोग होणार नाहीं. तो बाहेर तर कोणी देश 
चाह किंतु सवे पदार्थाचे सवे देश आक्राश काळ दिशेमध/च आहित, हणून 
पेद्धथाच्या सर्वे देशाचे ठायीं आकाद काळ. दिशेचा संयोग आहे. या. 
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म्रैकारेंकरून परमाणूंचे ठायींही एकच देशामध्ये नाना |नेरवयव विभूचा सं- 

ग घडतो कांहीं दोष नाहीं. या कारणास्तव आत्मा नाना आहे, आणि स- 
'पूर्ण व्यापक आहे सवीचा सवे पदाथीशी स॑योग आहे हा न्याय सिद्धांत आहे 
तो सम्यक्‌ नाहीं. कारण कां जर व्यापक आत्मा नाना अंगीकार कराळे तर 
सघ शरीरांचे ठायीं सवे आल्म्यांचा संबंध अंगीकार करणें होईल. मग कोण 
ठारीर कोणाचे हा निश्चय होणार नाहीं किंतु एकेक आत्म्याचा सव शरीर 
झालीं पाहिजेत. जर अस ह्मणेळ कीं ज्याच्या कमापासून ज शरीर उत्पन्न 
झालें त्या आत्म्याचे ते शरीर आहे, तही घडत नाहो. कारण का कमे ज्या 
शरीरापासून झालें त्या करमकत्त्याशीं पूवशरीराचे ठायी सव  आत्म्यांचा सबंध 
आहे ह्मणून कमेही सवे आत्म्यांचेच होइळ, एकाच नाह आणि असं ह्मणेळ 
कीं ज्या आत्म्याचे मनसहित शरीर आहे त्या आल्याचे त शरार हह! घडत 
नाहीं. कारण कीं शरीराच्यापरी मनाशींही सवोत्म्याचा सवध आहे त्याचे ठायीं 
हा निश्चय होत नाहीं कीं कोणतं मन कोणत्या आत्म्याचे आहे किंतु सव 
आत्म्यांचीं सर्वे मने' झालीं पाहिजेत. तशींच इंद्रियही सवे आल्याचा सवच 
-होतील. वाह्यपदार्थ हा माझा आहे हा अन्याचा आहे असा व्यवहारही शरी- 
र्निमित्तक आहि, तीं शरीरे सये आल्म्यांची सवे आहेत ह्मणून बाद्यपदाथेही 
_सर्थे आत्म्यांचे सवे झाले पाहिजेत. आणि जर असं झणल क! ज्या आत्म्याची 
ज्या शरीराचे ठायीं अहंबुद्धि आणि ममब्जुद्धि असतं त्या आत्म्याच ते शरीर 
आहे. ती अहंबुद्धि आणि मम बुद्धि एक आहे ह्मणून सवे. आल्याच 
ठायीं रहात नाहीं किंतु एक थम एकच धर्मीचे ठायीं राहाता ह्मणून एकत्र 
आत्म्याचे शरीर आहे. ज्या आल्म्याच ज शरारत्या शरीरसंवंधी मन इंद्रिये 
ब्राह्मपपाथर त्या आत्म्याचे आहेत. या कारणास्तव नाना आत्मा अंगीकार 
. करण्यामध्ये कांहीं दोष नाहीं. हाही प्रसंग घडत नाहा; कारण का यर्द्यापे 
अहंबाद्धि एक देहाचे ठायीं एकच आल्यास हात तथापि ती न्यायमताःचे 
ठायीं घडत नाहीं. किंतु सवे आत्म्यांना पक देहाच्या ठायीं अहंबाद्गे झाली 
'पाहिजञे. कारण कग न्यायमतामध्यं बुद्धि नाम ज्ञानाच आहे. त ज्ञान आत्मा 
"आणि मनथयोगापासून होते. त्या मनाशी संयोग सवे आल्म्यांचा आहे, ह्मणन 
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मनसंयोगेकरून जद्यी. एका देहाचे ठायी एका आत्म्यास अहंबुद्धि होते 
तशीच एका देहाचे ठायीं सर्व आत्म्यांना अहबाद्धे झाली पाहिजे. जर अस 
झणेळ कीं यद्यापे मनाचा संयोग तर सर्व आत्म्याशी आहे तथापि ज्या 
आत्म्याचे ठायीं ज्ञानाचे जनक अदृष्ट आहे त्या आत्म्यासच अहंबुद्धि होते, 
तरीही सर्वोनाच ज्ञान झालें पाहिजे. कारण की जर व्यापक नाना आत्मा 
अंगीकारेला तर एक शरीराच्या शुभाशुभक्रियेकरून शरीराच्या ठायीं स्थित 
सवे आत्म्यांचे ठा्यीही अदृष्ट झाळें पाहिजे, हा प्रसंग पूर्वी बोलिलाच आहे. 
झपून जर व्यापक नाना आत्मा अंगीकार करील तर एक देहाचे ठायी सर्वीना: 
सुखदुःखभोग झाला पाहिजे. यास्तव व्यापक नाना कती भोक्ता आत्मा 
आहे हा न्यायाचा सिद्धांत सम्यक्‌ नाहीं. आणि आमच्या. सिद्धांतामध्ये 
कत्ती भोक्ता अंतःकरणे आहेत. ती अंतःकरणे नाना आहेत आगि तों 
अंतःकरणे . व्यापक किंवा अणु नाहीत. किंतु शरीरासमान 
त्या अंतःकरणाचा पारेणाम आहे दीपप्रकाशवत्‌ मोठ्या शरीरास 
प्राप्त होतं तेव्हां विकाशित होते आगि लघु शरीरास प्राप्त होतं तेव्हां 
संकोचित होतें, हा प्रसंग सिद्धांतमिंदूच्या व्याख्यानामध्ये मधुसूदन 
स्वामीने प्रतिपादन केला आहे. ज्या अंतःकरणाचा ज्या शरीराशी संबव आहे. 
त्या अंतःकरणाचा त्या शरीराशी भोग होतो जर अंतःकरण व्यापक अंगी- 
कारिळें तर सर्व शरीरें. सवीची व्हावी आगि भोगही सवौशीं व्हावा. तं 
अंत:करण ठ्यापक नाहीं ह्मणून दोष नाहीं आणि अंतःकरण अणु अंगीका- 
रले तर शरीराच्या एकदेशामध्ये अंत:करण राहतं असा अंगीकार करावा 
ठागेल तो प्रसंग घडत नाहीं. कारण की जर एककालींच पांद आणि मस्त- 
कामध्ये कंटकवेध झाला तर दोन्ही स्थानांची पीडा एककालीं होते. ती न झा- 
'ठी पाहिजे. कारण कीं जर अंतःकरण अणु असतें तर एकच स्थानीं एका. 
कोठांत राहात ह्मणून ज्या स्थानीं अंतःकरण असते त्या स्थानींच पीडा संभ- 
वते, न दोन्ही स्थानामध्ये, . याकरता अंत:करण अणु आणि व्यापक नाहीं. 
ही शरीरासमान आहे हणून कांहीं दोष नाही. अणु आगि व्यापकाहून जे 

ण त्यासच मध्यम पारेमाण हणतात. आणि न्यायमतामध्ये कोणी नवी- 

र र्ड 
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नाने असा अंगीकार आहे केला कीं, आत्मा नाना आहे,कत्ती भोक्ता आहे,व्यापक 
नाही, झणून भोगाचा संकर नाही, आणि अणुही नाहीं, ह्मणून दोन स्थानीं 
पीडेचा असंभवही नाहीं. .किंतु जस वेदमतामध्यें अंतःकरण मध्यम पारेमाण 
आहे तसे आत्म्यांचेही मध्यमपरिमाण आहे. त्यांचे ठायीं चतुदेश गुण राहा- 
तात. परंतु तेही सम्यक्‌ नाहीं, कारण कीं जर आत्मा संकोचविकाशवान्‌ अं> , 
गीकारळा तर दीपप्रभेच्या परी : आत्मा विकारी आणि विनाशवान्‌ होईल. या- 
स्तव मोक्षप्रतिपादक शास्त्र आणि साधनं निष्फळ होतील, आणि मध्यमपरि- 
माण अंगीकार करून संकोचविकाश अंगीकार न करील तर कोणत्या शरीरास- 
मान आत्म्याचा अंगीकार करावा हा निश्चय होणार नाहीं. जर मनुप्यशरीरा- 
समान अंगीकार करावा तर जेव्हां आत्मा हस्तिशरीर . पावेल तेव्हां हस्तीच्या 
सवे शरीरांत आत्मा असणार नाही. हणून हास्तशरीराच्या ज्या देशांत आ- 
त्मा: नाही. त्या देशामध्ये -पीडाही न झाली पाहिजे आणि हस्तिशरीरासमान 
अंगीकार करावा तर त्याहून अन्य मोठीं शरीरें आहेत. त्यांच्या एकदेशामध्ये 
पीडा न झाली पाहिजे. आणि.सवीहून मोठें कोणाचंच शरीर नाहीं को ज्या” 
समान आत्म्याचा अंगीकार करावा; आणि सवीहून मोठें विराटा चें शरीर आहे; 
त्याःसमान जर आत्म्याचा अंगीकार करावा तर  विराटाच्या अंतभूत सवे 
आरीरें आहेत हणून सर्व आत्म्यांचा.सथे शरीरांशीं संबंध होईल त्याविषयी पूर्वी 
दोष बोठिळेच अहित-आणि हा.नियम'आहे कीं ज॑ मध्यमपरिंमाण आहे ते शरारा- 
चे परी अनित्य असते ह्मणून आत्माही अनित्य होईल व आमच्या मताचिठायी अंत: 
करणाचा तर ज्ञानिंकरून नाश होतो ह्मणून अनित्य आहे,मध्यमपरिमाण अंगीकार- 
छ॑ असतां दोष नाही.या प्रकारेंकरून नवीन तार्किकांचे मतहि सम्यक्‌ नाहीं. आणि 
कजर कोणी असे हणतीळ कीं आत्मा नाना आहे आणि अणु आहे तर तंही घडत 
नाहीं. कारण कीं आत्मा भोक्ता कती अंगीकार करावा तर अंतःकरणाच्या अणुपं- 
क्षांच ठायी जों दोष बोलिला तो दोष होईळ आणि कत्तो भोक्ता न अंगीकारावा तर 
नाना आत्मा आहे हा अंगीकार निप्फेल' होईल. हणून एकच व्यापक सव शरी- 
रंनिठोयी असंग अँगाकारे करणे योग्य आहे. आणि केत्ती भोक्ता अंगीकोर 
नकरावो तर आपल्या. सिंद्धांताचांही त्यांग'होंईलं. करण कौ अणुवादीचा 'हा 

पतन 
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सिद्धां ७ (4 २५ क ज़ 
“४ आहू कां ज्ञान सुख दु:खादि आत्मधर्म आहेत, याकरतां जर जार्‌ 
27-५6 टर 
"याचा अणु अंगकार करावा तर ज्या शरीरदेश्यामधध्ये आत्मा नाही तो देश 


गॅथाच्या परी त्याचें शान सये शरीरांमध्ये व्याप्त आहे ह्मणून सर्वे शरीरांचे 


> हा नियम आहे कीं जितक्या देशांत युणवान्‌ राहातो त्याच्या बाहेर गुण 
राहात नाहीं.किंतु गुणीच्याच ठायी गुण राहातो.जसें रूप, घटादिकांहून वाहेर 
0, _ ७ (*९ सूर ट्ठ 
राहात नाही तसें आल्य्याहून बाहेर ज्ञानही थडत नाहीं, आणि कस्तूर्राचे सूक्ष्म 
त 


अणु बोलिला आहे ते दुर्विशेय आहे ह्मणून गोळेडे. जसें अत्यंत अणु वस्तूचे 
मददृष्ट पुरुषांना शान होत नाहीं तसेंच वाहर्सुख पुरुषांना आत्म्याचेंही 
हान हात नाही ह्मणून असमान आहे हा श्रुतीचा अभिप्राय आहे. परंतु 
पा णु आहे हा अभिप्राय नाहीं. कारण की बहुत स्थानीं व्यापकरूप 
आपणच वेदाने प्रतिपादन केला आहे ह्मणून अणु नाहीं. या म्रकारेंकरून 
१-2  व्यमपरिमाण अथवा अणु आत्मा नाना हे बोलणें संभवत नाही- 
ववान एक व्यापक आत्मा आहे आगि त्याचेच ठायीं धर्माधर्म सुखदुःख 
आणि बधमोक्ष जर अंगीकार करावे तर कोणास सुख कोणास दुःख कोणास बथ 
*गास मोक्ष असा व्यवहार होणार नाहीं ह्मणून धर्मीधर्मीदि बुद्धीचे त पदत 
यद्यापि बुद्धि जड “हे ह्मणून तिचे ठायींही सुखादिक धमे घडत नाहीत तथापि 
आल्याचे धम नाहीत. या अभिप्रायेकरून बुद्धींचे धम बोळेळे आहेत आगि 
डेद्धीचेच धर्म आहेत याविषयींही अभिप्राय नाहीं. बुद्धि आणि सुखादिक 
नाल्याचे ठायी अध्यस्त आहेत. जें ज्याचे ठायीं अध्यस्त असतें तं त्याचे 1 
न्स नाही. असा रज्जूचे ठायीं स अध्यस्त आहे तो रज्जूचे ठायीं सत्य ना&8/? 
१च बु आणि सुखादिक आत्म्याचे ठायी नाहीत, आणि अध्यस्त बरछ 
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कोणाचा आश्रय होत नाहीं ह्मणून बुद्धिही सुखादिकांची आश्रय नाहीं, परंतु 
अज्ञान तर शुद्ध चैतन्याचे ठायीं अध्यस्त आहे आणि अंतःकरणोपहिताचे 
ठायीं धर्मीधर्म सुखदुःख बंधमोक्ष अध्यस्त आहेत. या प्रकारेकरून आत्म्याचे 
ठायीं धमीदिकांच्या अधिष्ठानपणाची अंतःकरण उपाधि आहे या कारणास्तव 
अंत:करणाचे धम बोलिले. जर अंतःकरण विशिष्टाचे ठायीं धमोदिक अध्य- 
स्त म्हणेळ तर तं घडत नाही, कारण कीं विशेषणयुक्ताचें नाम विशिष्ट 
' आहे. धमीदि अध्यास अधिष्ठान जो आत्मा त्याचें अंतःकरण विशेषण आहे 
असा अंगीकार करावा तर अंतःकरणही सुखादिकांचें अधिष्ठान होईल. हें 
प्रातिपादन ।सेद्ध होत नाहीं, कारण कीं मिथ्यावस्तु अधिष्ठान होत नाहीं. 
ह्मणून आल्म्यांच ठायीं घरमीदि अध्यासाचें अंतःकरण विशेषण नाहीं. किंतु 
उपाधि आहे, उपाधीचा हा स्वभाव आहे को आपण तटस्थ होऊन जितक्या 
देशामध्ये आपण असते तितक्या देशामध्ये स्थित वस्तूस जाणविते आणि 
विशेषणाचा हा खभाव आहे कीं जितक्या देशांत आपण आहे तितक्या देशांत 
स्थित वस्तूस आपल्यासहित जाणविते. एवं विशषेषणवानास विशिष्ट ह्मणतात 
आणि उपाधिवानास उपहित ह्मणतात. यां प्रकारंकरून अंतःकरणवि शिष्टाचे 
ठायीं जर धमीदिक अध्यस्त हणेल तर जितक्या देशामध्ये अंतःकरण आहे. 
तितक्या देक्यांमध्ये स्थित चेतन्यभाग आणि अंतःकरण दोघांशी 
अधिष्ठानत्व होतें त्यांत अंतःकरण अध्यस्त आहे हणून त्यास अधिष्ठानत्व 
संभवत नाहीं या अभिप्रायंकरून अंतःकरण उपहिताचे ठायीं धमीदिक अ- 
ध्यस्त आहित ह्मणून जितक्या देशाचे ठायीं अंतःकरण आहे तितक्या देद्या- 
मध्ये स्थित चैतन्याचे ठायीं अधिष्ठानता आहे अंतःकरणाचे ठायीं नाहो; हा 
प्रसंग सिद्ध आहे तसेच अंतःकरणही अज्ञानोपहिताचे ठायीं अध्यस्त आहे 
अज्ञानविशिष्टाचे ठायी नाहीं या प्रकारेंकरून अध्यस्त जे धरमीदिक त्यांचे 
अधिष्ठान आत्मा आहे अध्यासाधिष्ठानपणाची अंतःकरण उपाधि आहे हणून 
बुद्धीचे थम बोठिळे आणि अविवेकेकरून अंतःकरण व आत्मा या दोघांचे 
ठायी प्रतीत होतात ह्मणून अंतःकरणविशिष्ट भ्रमाता त्याचे धमे बोलिले, 
आणि सुखदुःखादि घम अंतःकरणाचे असोत अथवा. अंतःकरणविरिष्ट प्र. 
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>> अस क्य र 

तर भावे श्पैज्ां .गंधरवनगरं किंवा रज्जूसर्पवत्‌ कोट 
ठायीं अध्यस्त आडी र १: र. ११८400 ४4 
सत्य नसतं अध्यस्तनाम कारे का ळल“. ७७५४७. कट 

५५४०७५० शपताच आहे. ह्मणून रागटठ्वेष धमोधमे सुखदुःख. 
वधमाक्षराहेत एक व्याप्रक आत्मा आहे तो आत्मा सत्‌ आहे. ज्याचा ज्ञाने- 
करून अभाव हा त असत्‌ ह्मणतात. ज्याची कधींही निवृत्ति होन नाही ते 
सतू हणतात सवे पदार्थांचे आणि पदार्थ निवृत्तीचे अधिष्ठान आत्मा आहे जर 
आल्य्याची निवृत्ति मानावी तर त्याचें अन्य अधिष्ठान बोलिळें पाहिजे. कारण 
कां शून्याचे ठायीं निवरात्ते होत नाहीं. जर आत्मा आणि त्याचें अधिष्ठान अन्य 
अंगीकार करावें तर त्याचेंही अन्य अधिष्ठान अंगीकार करणं होईल यां प्र- 
प्रकारंकरून अनवस्था होईल.आणीक आत्म्याची जा निवृत्ति अंगीकारतो त्यास 
असें पुसावे कीं आत्म्याची निवृत्ति कोणीं अनुभविली आहे. अथवा नाहीं जर 
असं ह्णेळ. कीं अनुभविली आहे तर ते घडत नाहीं, कारण कीं जो अनुभव 
करणारा तोच आत्मा. आपलें स्वरूप आहे. त्याच्या निवृत्तीचा अनुभव आ- 
पल्या मस्तकच्छेदनाच्या अनुभवासमान आहे. ह्मणून आत्म्याच्या निव 
त्तीचा अनुभव घडत नाहीं आणि असं ह्मणेळ कीं आत्म्याची निवृत्ति तर होते. 
परंतु. त्याच्या 'निवृत्तीचा अनुभव कोणीं केला नाहीं तर हेंच सिद्ध झाळें कीं. 
आत्म्याची निवृत्ति होत नाहीं. कारण कीं .ज्याचा कोणीं अनुभव केला नाही. 
तं वंध्य़ापुत्रासमान आहे हणून आत्म्याची निवृत्ति होत नाहीं या . कारणा- 
स्तवच आत्मा सत्‌ आहे आणि चित्‌ आहे. प्रकाशरूप जें ज्ञान तें चित्‌ ह- 
णावे. जर अप्रकाशरूप आत्मा अंगीकारावा तर अनात्म जड वस्तूचा काश 
कधींददी होणार नाहीं आणि जर.अंतःकरण अथवा. इंद्रियेकरून पदाथाचे 
मकोशन .ह्मणावें. तर तें घडत. नाहीं. कारण. कीं अंतःकरण आणि इंद्रिय प-. 
शिच्छन्न आहेत'ह्णून ती. कार्ये आहेत, जें पॅरिच्छिन असत ते घटवत गि 
खणावें आणि देशकालेंकरून ज्यांचा. अंत असतो तीं पारोच्छन्न ह्मणतात. 
आहेतः तिहींकरूनः कोणत्या भु वस्तूचा ् प्रकाश घडत नाही, ह्मणून प्रकाशरूप 


तरग सहावा, २०५ 


आत्मां सववीचा प्रकाशक आहे आणि जर असं ह्मणेल कीं आत्मा प्रकाशंरूपं 
नाही किंतु आत्मा तर जड आहे आणि त्याचे ठायी ज्ञान गुण आहे तो 
ज्ञानगुण आत्म्याचा आणि अनात्म्याचा प्रकाशक आहे तर त्यास अस पुसावे 
कीं आत्म्याचा ज्ञानगुण नित्य आहे किंवा अनित्य आहेः जर नित्य आह अस 
ह्मणेळ तर तो ज्ञानगुण आत्म्याचं स्वरूपच सिद्ध होइल. कारण काँ हा नियम 
आहे कॉज आत्म्याहून भिन्न ते अनित्य आहे जर ज्ञान आत्म्याहून भिन्न अंगी- 
कार करील तर अनित्य होईल ह्मणून नित्य मानून आत्म्याहून भिन्न ज्ञान 
आहे हें बोलणें संभवत नाहीं आणि जर अनित्य अंगीकार करील तर घटा- 
दिकांचे परी जड होईल जे अनि य आहे तं जड आहे ह्मणून ज्ञान अनित्य 
आहे हें बोलणं संभवत नाहीं किंतु नित्यच ज्ञान आहे त नित्य ज्ञान आत्म- 
स्वरूपच आहे. जर अनित्य अंगीकार करावा तर ज्ञान कदाचित आल्याच 
ठायी असावे आंणि कदाचित्‌ नसावे हणून आत्म्याहून मित्ञन आहे अस 
होईल परंतु नित्य अंगीकार केला तर भिन्न होणार नाही. जा गुण 
असतो तो गुणवानाचे ठायीं कदाचित्‌ असतो आणि कदाचित्‌ नसतो जसा 
वस्थाचा नीळ पीत गुण कदाचित्‌ राहतो आणि कदाचित राहात नाह 
ह्षणून जो गुण असतो तो आगमापायी होत) आणि ज्ञान नित्य आह ह्मणून 
आगमापायी नाहीं ह्मणून आत्म्याचे स्वरूपच ज्ञान आहे, आणि ज्ञान अनित्य 
ह्मणेळ तर इंद्रेये अथवा अंत:करणेकरून उत्पन्न हेत अस ह्मणावे लागेल, तर 
हे संभवत नाही कारण कां सुपुप्तीमध्य इंद्रयादिक तर नाहींत आणि सुखा- 
ये ज्ञान होतें त न झालं पाहिजे जर सुपु्तीमध्ये सुखाच ज्ञान अगाकार न क- 
रील तर जागृतीमध्ये मी सुखंकरून निजलो होता ही सुपुप्तीच्या सुखाची 
स्मंति होते ती न झाली पाहिजे ज्याचं पूर्वी ज्ञान अततं त्याची स्मति होते आणि ज 
ज्ञात नाहीं त्याची स्मृति होत नाहीं आणि सुपुप्तींचे सुखांचा जाग़तात स्पत होते 
ह्मणून सुपुसतीयध्ये सुखाचे ज्ञान आहे त्या ज्ञानाच जनक इंद्रियादिक सुपु्तीमध्ये 
नाहीं१ म्हणून नित्य आहे. ज्ञान त्यागून आत्मा कधींही राहात नाहीं ह्मणून 
ज्ञान आल्म्याचे स्वरूप. आहे. जसां उप्णता त्यागून अभि. कधींही राहात 
हीं ह्मणून उप्णता वन्ह!चे स्वरूप आहे. तसंच ज्ञानही आत्म्याच स्वरूप: 
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आहे. जा आगमापायी असतो तो गुण होतो. उप्णता आणि ज्ञान आगमापायी 
नाहात ।कतु अभि आणि आत्म्याची स्वरूपे आहेत. जी वस्तु कदाचित असत 
आणि कदाचित्‌ नसते ती आगमापायी ह्मणतात. उत्पात्त आणि विनाश, अं- 
त:करणवृत्तीचा होतो ज्ञानाचा नाही. आत्मस्वरूपज्ञान ।विशेष व्यवहाराचा 
हलु नाहा किंतु ज्ञानसाहेत वृत्ति अथवा वृत्तीचे ठायीं आरूढ ज्ञान व्यवहा- 
राचा हलु आहे हा अवच्छेद वादाचा प्रकार आहे. आणि आभास वादाचे 
ठाया आभाससहेत वृत्तीकरून व्यवहार होतो. कारण की आभासद्वारा अ- 
थवा साक्षात्‌ वात्तेद्रारा आत्मस्वरूप ज्ञानंकरून व्यवहार सिद्ध होतो. या प्र- 
कारकरून सवोचा प्रकाशक ज्ञानस्वरूप आत्मा आहे हणून चित्‌ आहे आणि 
आनदरूप आहे, जर आत्मा आनंदरूप नसेल तर विषयसंबंधेकरून स्वरूपा- 
नेढाच भान होत त न झाले पाहिजे. विषयांचे ठायीं आनंद नाही हा प्रसंग 
हक्ता चलुथतरगांत बोलेला आहे. जर विषयांचे ठायी. आनंद असता तर 
एका ।वेषयकरून ज्यास सुख होते त्याच विषयापासून दुसऱ्यास दुःख होते 
जस आझस्प्शकरून अस्निकीटकास आणि सर्प प हून सर्पिणीस सिंह पाहून 
साहणाशा आनद होतो आणि अन्य पुरुषांना दःखहोते ते न झालं पाहिजे 
आण संद्धातामर्ध्य तर अभ्निकीटकास अमिस्पशीची इच्छा होते तेव्हां त्या 
चेचलचुद्धाचे ठायी आनंदाचे भान होत नाही असिसंबंधकरून क्षणमात्र 
इच्छा ।नवृत्त होऊन निश्चलबुद्धाचे ठायीं स्वरूपानदाच भान होतं 
अन्य पुरुषांना अभिसंबंधाची इच्छा नाही. किंतु अन्य पदाथीची 
इच्छा आह. ती इच्छा अभिसंबधकरून निवत्त होत नाहीं ह्मणून चंचल 
अत:करणाचे ठायीं आश्रेसंबंधकरून आनंद होत नाहीं. याविषयीं अक्र 
सका होते कीं इच्छारूप अंतःकरणाची वृत्ति तर विषयपरार्ततानंतर नाश पावते 
आणि अन्यवृत्तीचें कांहीं निमित्त नाहीं ह्मणून उत्पात्ते होत नाहीं आणि व्ती- 
पाचून स्वरूपानंदाचें भान होत नाहीं हणून विषयांचे ठाबां आनंद आहें 
अशी आझंका घडत नाहा. कारण का यद्यांपे इच्छारूप अंतःकरणवतचीर्‍चा तर॑ 
दैबधत आहे आणि इच्छारूप वृत्तीच ठायीं आनंदभ्रकाश होत नाहीं कारण 
शेच्छारूपवृसि राजस आहे आणि आनंदाचा प्रकाश सात्विकवृ्तीमध्ये 
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होतो. तथापि प्रात जो वांच्छितपदार्थ त्याच्या स्वरूपाचा विषय करणारी ज्ञान- 
रूप अंतःकरणाची वृत्ति सात्विक आहे कारण कीं सत्वगुणकरून ज्ञान होते 
हा नियम आहे ह्मणून सात्विकवृत्तीचे ठायीं आनंदाचे भान होतं परंतु ती 
ज्ञानरूपवृत्ति बहिमुंख आहे ति ऱ्या प्रष्ठभागाचे ठायीं स्थित अंतःकरण उप- 
हित चैतन्यस्वरूप जो आनंद त्याचें त्या वृत्तोकरून ग्रहण होत नाहीं हणून 
विषय उपहित चैतन्यरूप आनंदाचे भान होतं. तें विषयउपहितचेतन्य आ- 
त्म्याहून भिन्न नाहीं ह्मणून आत्माआनंदार्चेच विषयांचे ठायीं भान. बोलेल 
यास्थानी इंद्रियांचा आणि विषयांचा जो संबंध तो त्या ज्ञानरूपवृत्तीविषयीं 
नोमेत्त आहे अथवा ज्ञानरूप बहिसुख वृत्तीहून अन्य अंतमुख जी वृत्ते 
आहे तिचे ठायीं अंतःकरण उपहित चतन्यरूप आनंदाचे भान संभवत. हा 
उत्तमसिद्धांत अहि. त्या वृत्तीच्या उत्पत्तीविषयी इच्छादिकांचा जो अभाव तच 
निमित्त आहे. जसा एकांतस्थानींस्थित उदासीन पुरुषार्श[ बाहसुख ज्ञान रूप- 
वृत्ति कांहीं नाहीं परंतु त्यास आनंदाचे भान आहे ह्मणून इच्छादि अभावरूप 
निमित्तास्तव अंतमुखवात्ते आनंद ग्रहण करणारी होते तसेच वांच्छित विषय 
ला्भेकरून इच्छादिकांचा अभाव होण्यास्तव पदार्थज्ञानानंतर अंतमुंखवृत्ति 
होते त्या अंतर्मुखवृत्तीकरून' अंतःकरणोपहितआनंदारचेच ग्रहण होते त 
स्वरूप. आनंदाचे ग्रहण आणि विषयाचं ज्ञान अत्यंत अव्यव!हेत आहे हणून 
पुरुषांनां अश्शी आंति होते कीं म्यां विषयाचे ठायीं आनंदानुभव केला या- 
करतां प्रथम पक्षाहून हा पक्ष उत्तम आहे. कारण कों विषयाच्या ज्ञानाकार 
जी वत्ति त्या वचतीकरून अंतःकरणोपहितआनंदाच भान संभवत नाह! आणि 
जर असे ह्मणाळ कीं विषयापहितआनंदाचं भान संभवते तर तहा घडत 
नाहीं कारण. कीं मागीमध्ये वृक्षाच्या ज्ञानाकार जी ज्ञानरूपवृत्ति ती सात्विक 
आहे ह्मणून त्यां वक्षज्ञानाकार वृत्तीने वक्षोपहितचेतन्य स्वरूपानद( च भान 
घडलें पाहिजे. तसच सेज्ञांनकरून ज्ञेय उपहितचैतन्यरूप आनंदाचे भान 
झाळं पाहिजे. ह्मणून अनात्मवस्तूच्या ज्ञानरूप बहिसुखवृत्तीनं ज्ञेय उपहितचे-' 
ऱ्य स्वरूप आनंदाचे अहण होत नाहीं. या प्रकारे विषयसंबंधकरून 
अतिरैसवृ्ीचे | टॅबशिह ऑलस्थेखयानदान ७.00. १००. मर. माता 
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आनंदस्वरूप नसेळ तर विषयसंबंधेंकरून आनंदाचे भान होणार नांही 
म्हणून आत्मा आनंदरूप आहे.. याकरतांच आत्म्याच्या संबंधी ज्या वस्तू 
आहेत त्यांच्या ठायी प्रेम होतं त्याहून सन्निहिताचे ठायी अधिक प्रेम होतं 

एवं बाह्य बाह्य पदाथाच्या अपेक्षकरून अंतर अंतर पदाथाचे ठायीं अधिक 
प्रांते संभवते म्हणून आत्मसंबंधी जो पुत्र तत्‌द्रारा तन्मित्ञाचे ठाया प्रॉति 
होते. ती प्रीति मित्रापक्षां पुत्लाचे ठायी अधिक आहे. आणि पत्नापक्षां स्थूल 
शरीराच ठायी अधिक आहे आणि स्थूळ शरीरापेक्षा सूक्ष्म शरीराचे ठायी 
आधेक आहे. पूवेपूवाहून उत्तरोत्तर आत्म्याच्या समीप आहे. आत्म्याचा 
आभास सूक्ष्म शरीरामध्ये आहे, अन्याचे ठायीं नाही, ह्मणून आभासद्वारा 
आत्म्याचा सूक्ष्मशरीराशीं संबंध आहे अन्याशी. नाहीं. स्थूळशरीराशीं सूक्ष्म 
शरोर!चा सबध आहे आणि स्थूल शरीरद्वारा पुत्राशी संबंध आहे आणि पुत्र- 
मित्राशी पुत्रद्ठारा संबध आहे या प्रकारंकरून' उत्तरोत्तर जें आत्म्याच्या समीप 
त्याचे ठाया अधिक प्रांते आहे. ह्मणून ज्या आत्मसंबंधंकरून पदाथाच्या ठायीं 
प्रीति होते त्या आत्म्याचे ठायींच मुख्य प्रीति आहे. पदाथीच्या ठायी मुख्य 
श्रीति नाह. जशीं पुत्रमित्राचे ठायीं पुत्रसंबंश्रंकरून प्रीति आहे ह्मणून पुत्राचे 


ठायींच मुख्य प्रीते आहे पुत्रमित्राचे ठायी नाही तद्वत्‌ आत्मसन्निहिताचे ठायी 
अधिक प्रीति आहे म्हणून आत्म्याचे.ठायींच सवीची प्रीति घडते. ती प्रीति 
आनद|वपषर्या। आणि दुःखाभावाविषयीं होत नाहीं आणि जरी अन्यठायीं प्रीति 
होते ती आनंद आणि दु:खाभावानिमित्तच होते ह्मणून आनंद आणि दुःखा- 
भाव आत्म्याहून अन्य ठायी नाहीं. या प्रकारे सवीच्या प्रीतीचा विषय जो 
आत्मा तोच आनंदरूप आहे,. आणि दुःखाभाव रूपही तोच आहे, कल्पि- 
ताचा अभाव अविष्ठानस्वरूप आहे. जसा रज्जुसपीचा अभाव रज्जुरूप आहे 
तसा काल्यत दुःखाभाव आत्मरूप आहे. या प्रकारंकरून अत्मा आनंदरूप 
आहे आणि न्यायमताचे ठायीं आत्म्याचा आनंद गुण आहे हे सम्यक्‌ नाहीं 
करण को जर आनंद ग्रुणाचा नित्य अंर्गाकार करावा तर आंगमापायी 
झणार नाहीं किंतु आत्मस्वरूप आनंद सिद्ध होईल. आगि न्यायमताचे ठायीं 
. नद नित्य नाहीं आणि जर अनित्य हमणावा तर अनुकूल विषय आणि 
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तत्साधने जी इंद्रिये त्यांच्या संवधकरून आगंदोत्पात्ति मानावी लागेल. अर्स 
मानळे असतां जे सुपुप्तीमध्ये आनंदाचे भान होतं तं न झालें पाहिजे; 
कारण कीं सुपुप्तीमध्यें इंद्रियाचा अणि विषयांचा संबंध नाहीं. हणून आनंद 
आत्म्याचा गुण नाहीं किंतु आत्मा आनंदस्वरूप आहे. या प्रकारंकरून आत्मा 
सत्‌ चित्‌ आनंदरूप आहे, ते सत्‌ चित्‌ आनंद परस्पर भित्र नाहींत, किंतु 
एकच आहेत. जर ते आत्म्याचे गुण असते तर परस्पर भिन्न न होते आत्म- 
स्वरूप आहेत ह्मणून भिन्न नाहींत. एकच आत्मा निवृत्तिरादत आहे 
ह्मणून सत्‌ ह्मणतात आणि जडाहून विलक्षण प्रकाशरूप आहे ह्मणून 
चित्‌ ह्मणतात आणि दुःखाहून विलक्षण मुख्य पी्ताचा 
विषय आहे ह्मणून आनंद ह्मणतात. जसा उप्ण प्रकाशरूप अभि आहे त- 
साच सचिदानंदरूप आत्मा आहे आणि सचिदानंद स्वरूपच शाखामध्यं ब्रह्म 
बोछिलें ह्मणून ब्रह्मस्वरूपच आत्मा अहि. आणि ब्रह्म नाम व्यापक!चं आहि. 
देशेकरून ज्याचा अंत होत नाहीं ते व्यापक ह्मणतात. ब्रह्माहून जर आत्मा 
भिन्न असावा तर देशेंकरून अंतवान्‌ व्हावा. ज्याचा देदकरून अंत होतो 
त्याचा काटेंकरूनही अंत होतो हा नियम आहे, ह्मणून अनित्य होईल. ज्याचा 
काठेंकरून अंत असतो ते अनित्य ह्मणतात.. हणून ब्रह्माहून आत्मा भिन्न 
नाहीं आणि जर आत्म्याहून भिन्न ब्रह्म असल तर अनात्मा होईल. घटादि 
अनात्मा जड आहे ह्मणून आत्म्याहून भिन्न त्रह्मही जड होईल, हणून आ- 
त्म्याहून ब्रह्म भिज्ञ नाहीं किंतु त्रह्मस्वरूपच आत्मा आहे. एकच चैतन्य सवे 
प्रपंचाचे आणि मायेचे अधिष्ठान आहे ह्मणून ब्रह्म हणतात अविद्या आणि 
व्यप्टिदेहादिकांचें अधिष्ठान आहे ह्मणून आत्मा ह्मणतात. तत्पदलईय तरह 
ह्मणतात. त्वंपदलक्ष्य आत्मा ह्मणतात आणि ईश्वरसाक्षी तत्पदाचे लक्ष्य आहे 
आगि जीवसाक्षी त्वंपदाचं लक्ष्य आहे. व्यष्टिसंघात उपहितचेतन्य जीवसाक्षी 
आहे आणि सम्टिसंघात उपहितचेतन्य ईश्वरसाक्षी आहे यद्यपि जीवांची आणि 
ईश्वराची एकता घडत नाहीं तथापि जीवसाक्षीचा आणि इंश्वरताक्षीचा उपाधि- 
भेदास्तवच भेद आहे परंतु स्वरूपकरून एकच अहित. जसा घटाकाश आणि 
मठाकाश यांचा उपाधिभेदावांचून स्वरूपॅकरून भेद नाहीं तसा आत्मा आणि ब्रह्म 
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यांचा उपाधिभेदावांचून भेद नाहीं, किंतु एकच वस्तु आहे. तो ब्रह्मरूप आत्मा 
अजन्म ह्मणजे जन्मराहेत आहे, जर आत्म्याचा जन्म अंगीकार करावा तर 


अनित्य होईल, तो प्रसंग परळोक आस्तिकवाद्यास इष्ट नाहीं. कारण कीं जर 


आत्मा उत्पत्तिनाशवान्‌ ह्णावा मर प्रथमजन्मीं कृत जे कमे त्या कर्मावांचन 
विद्यामानकाठी सुखदुःखाचा. भोग, आणि केल्या कमांचा भोगावांचून नाश 
होईल, आतां जर आत्म्याचा जन्म मानावा तर जन्म होण्यास कांहीं हेतु 
पाहिजे. हेतुवांचून जन्म संभवत नाहीं, ह्मणून आत्म्याचा जन्म होण्यास हेतु 
पाहिजे, हें तंर संभवत नाहीं कारण जों हेतु तुत्यी स्वीकाराळ तो आत्म्याहन 
भिन्न होईल याकरतां आत्म्याहून ज भिन्न आहे ते सवे आत्प्याचे ठायीं क- 
ल्पिंत आहे ह्मणून जे कल्पित ते आत्म्याच्या जन्मास हेतु होत नाहीं, जसा 


रज्जूचे ठायीं सपं कल्पित तो रज्जूत्पत्तीचा हेतु नाहीं. तटद्ठत्‌ आत्मस्वरूपीं' 


जे कल्पिंत त॑ आत्मोतत्तीचा हेतु घडत नाहीं. जश्ली रज्जूचे ठायीं देड सर्पे- 
जलधारा इत्यादि भ्रांति होते. त्या भ्रांतीचे ठायीं दोन अंश आहेत एक सामान्य 
इदमंश दुसरा सपोदि विशेषांश- त्यांत सामान्य इदमंश सपपादि विश्ेषांशाच्या! 
ठायीं व्यापक आहे. तो असा कीं हा सप हा देड ही जलधारा इत्यादि प्रकार 
विषेण्यांचे ठायीं इद्मेश॒ व्यापक आहे, तो व्यापक सामान्य इदमश रज्जु- 


स्वरूप आहि. त्या सामान्य इंदमंशाच्या ज्ञानासच आंतीचा हेतु रज्जूचें सा- 


मान्य ज्ञान म्हणतात, तो सामान्य इदमंश सत्य आहे. कारण कीं रज्जूचे 
ज्ञान झाळे असतांही इदमश्याची प्रतीति होते. ती अश्ली कीं आंतिकालीं हा' 


सपे आहे, तेव्हां सपादिकाशीं मिळून इदमश्याची प्रतीति होते. आणि आआंति 


निवृत्तीनंतर हा रज्जु आहे. तेव्हां रज्जूशीं मिळून इदमंश्ाची प्रतीति होते. 


जर इद्मश मिथ्या असता तर सर्पादिकांचे परी भ्रांति निवृत्तीनंतर त्याची 
प्रतीति न झाली पाहिजे, म्हणून सपोदि आरांतीचे ठायीं व्यापक जो इद्मश 
तो सत्य आहे, आगि अधिष्ठान रज्जुरूप आहे, आणि परस्परव्याभेचारी जे 
सर्पोदिक ते कल्पित आहेत. तसेच सर्व पदार्थाचे ठायीं पांच अंश आहेत. 
नाम,रूप, आस्त, भाति, प्रिय, त्यांत घट हे नाम आणि गोल हें रूप आहे. 
बेर आहे हे आस्त आणि घर प्रतीत होता हे भाति आणि घट प्रिय आहे 
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हा आनंद या प्रकारेकरून सव पदार्थाचे ठायीं पांच अंश आहेत. त्यांत अ- 
स्तिभातिप्रियरूप तिन्ही अंश सये पदार्थांचे ठायीं व्यापक आहेत, आणि 
नाम रूप व्यमिचारी आहेत- ज॑ कोठें असते आणि कोठें नसतं ते व्यभिचारी 
म्हणतात. घटनाम आणि गोलरूप पटाचे ठायीं नाहीं. पटनाम आणि त्यांचे 
रूप घटाचे ठायीं नाहीं. या प्रकारेंकरून सर्वे पदांथीचे ठायीं नामरूप अंश 
व्यभिचारी आहेत, आणि अस्ति भाति प्रिय सवीठायीं अनुगत आहेत. जसा 
सर्पदडादिकाचे ठायीं अनुगत इदमंश सत्य आणि अधिष्ठान आहे, तसें सवे 
पदार्थांचे ठायीं अनुगत अस्ति भाति प्रियरूप सत्य आहेत आणि अधघिष्ठान- 
रूप आहित. आणि सपदंडादिकांच्या परी व्यभिचारी नामरूप कल्पित आ- 
हेत, आणि अस्ति भाति प्रिय संचिदानंदरूप आहेत, म्हणून आत्मस्वरूप 
अहित. या प्रकारेंकरून सचिदानंदरूप आत्म्याचे ठायीं संपूर्ण नामरूप प्र- 
पंच कल्पित आहे. ते कल्पित पदार्थ कोणीच आल्म्यांचे जन्माचा हेतु घडत 
नाहीत. म्हणून आत्मा अजन्म आहे, ज्याचा जन्म होतो, त्यास सत्तवाद्ठे 
पारेणाम अपक्षय विनाशरूप पांच विकार आणीक होतात. आत्म्याचा जन्म 
होत नाही, हणून जन्मोत्तर हे पांच विकार होत नाहींत. या प्रकारंकरून अ- 
जन्म म्हणजे जन्मादि षडिवकाररहित आत्मा आहे. सत्तानाम प्रगटतेचे 
आहि. आणि अपक्षयनामक्षय होण्याचें आहे, तो आत्मा असंग आहे. संगना- 
म संबंधाचे आहे. तो संबंध सजातीय विजातीय स्वगत पदाथीपासून होतो;' 
जसा घटाचा घटाशीं जा संबंध तो सजातीय संबंध म्हणावा, आणि, घटाचा' 
पटाशीं जो संबंध तो विजातीय संबंध म्हणावा. खगतनाम अवयवांचे 
आहे. म्हणुन पटाचा तंतू्षो जो संबंध तो स्वगत संबंध म्हणावा. आत्मे 
दोन अथवा अनंत असावे तर सजातीयत्वेंकरून आत्म्याचा संबंध' 
व्हावा तो आत्मा तर एक आहे, हणून सजातीय आत्म्याशी आत्म्याचा 
संबंध नाहीं. आणि आत्म्याहून विजातीय जो अनात्मा तो खृगजळाच्या परी 
आत्म्याचे ठायीं कल्पित आहे, हणून त्याशी आल्याचा संबंध घडत नाही. 
जसा मृगजटेकरून एथिवीशी संबंध होत नाहीं. अर्‌ संबंध असता तर उखरभूमी 
त्या जेंकरून ओठी झाली पाहिजे. जसा मृगजळबशीं उखरभूमीचा संबंध नाही 
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तसा आत्म्याचे ठायी कल्पित विजातीय अनात्म्याचा संबंध नाहीं आणि आत्म्याशी 
अवयव असते तर आत्म्याचा स्वगततंकरून संबंध होता आत्मा नित्य आहे 
हणून निरवयव आहे. त्याचा स्वगततंकरून संबंध घडत नाही. या प्रकारं 
कैरून सज्ञातीय विजातीय स्वगत संबंध आत्म्याचे ठायीं. नाहीं, ह्मणून असंग 
आहे. या प्रकारेंकरून हे शिष्य सचिदानंद ब्रह्मरूप, जन्मादिविकाररहित 
असंग आत्मा तूं आहेस हे प्रंथम प्रश्नाचे अर्ध ओर्वाकरून आचायीनीं उत्तर 
दिधले. आतां जगताचा कत्ती कोण आहे या द्वितीय प्रश्नाचे उत्तर अर्ध 
ओवीनं सांगतो. उ 
॥ ओंवी उत्तरार्थ ॥ 
विभुचतन्याश्रिट मार्येकरून ॥ उत्पातेनाशनद्दोतजगताचें ॥ २५॥ 
'टीका!--विभु ह्मणजे व्यापक जं चेतन्य त्याच्या आश्रित आणि त्यास 
: विषय करणारी माया ह्मणजे सत्‌ असताहून विलक्षण अद्भुत शाक्तेरूप अज्ञान 
तेणंकरून जगताचा उत्पत्तिभंग होतो. उत्पात्ति भंग या शब्दकरून स्थितीचे 
ग्रहण अर्थात्‌ होतें ह्वणून अर्थ सिद्ध झाठा की मायायुक्त चैतन्य तो ईश्वर 
ह्मणावा. तो ईश्वर जगताच्या उत्पत्तिस्थीतसंहाराचा हेतु आहे. थेणेकरून 
जगताचा. कोणी कर्ती आहे किंवा आपणच होतं या प्रश्नाचे उत्तर बोलिलं 
आणि जगताचा कर्ता कोणी जीव आहे. अथवा ईश्वर आहे याचें असे उत्तर, 
बोळेळें कीं जगत्‌ स्वतांच होत नाहीं किंतु तत्कत्ती ईश्वर आहे. जर कर्त्यी- 
वांचून जगत्‌ होईल तर कुलालावांचून घट झाला पाहिजे ह्मणून जगताचा 
कोणी क्ती आहे. तो कर्ता सर्वज्ञ आहे, कारण कीं जो ज्या कार्याचा कर्ता 
असतो तो त्या कायास आणि तदुपादानास जाणून त कार्य करतो तठदत्‌ जगत्‌. 
क्ती, जग आणि तदुपादान यास जाणून जगत्‌करता, हणून सर्वज्ञ आहे. 
आणि सवेशक्तिमान्‌ आहे, कारण कीं, अल्पशक्तिमान्‌ जे जीव त्यांपासून 
*गद्रचना मनेकरूनही चिंतन होत नाही ह्मणून अद्भत जगत्कत्ता अद्भुत शक्ति- 
आक आहे. या प्रकारेकरून जगतूकर्ता सवेश्ञक्तिमान्‌ आणि स्वतंत्र 
रष कारण को जो न्यून्ाक्तमान्‌ असतो तो पराधीन असतो आणि 
संवेशाक्तेमान्‌ पराधीन नाह] हुन स्वतंत्र आहे, या प्रकारंकरूंन. जगत्‌ कर्ती सव 
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ज्ञ समैशक्तिमान्‌ स्वतंत्र आहे त्यासच ईश्वर हणतात आणि अल्पज्ञ अल्पशक्ति- 
मान्‌ पराधीन जीव ह्मणतात. यद्यपि ' अल्पज्ञानादि जीवाचे ठायींही परमार्थे- 
करून नाही तथापि अविद्याकृत मिथ्या अल्पज्ञतादि जीवाचे ठायीं 
प्रतीत होते ह्मणून जीवाचे ठायीं हणतात अविद्याकृत अल्पज्ञतादिकांची जी. 
आंति तेच जीवत्व ह्मणावें: ती अल्पज्ञतादिक्रांची भ्रांति ईश्वराचे ठायीं . नाहीं. 
किंतु: मायाकृत सवज्ञतादि ईश्वराचे ठायीं आहे. हा प्रसंग विस्तारेकरून पुढे 
प्रतिपादन करुं, या प्रकारेंकरून जगतकत्ती जीव नाहीं इंश्रर आहे, तो 
ईश्वर एक देशाचे. ठायीं स्थित नाहीं किंतु सवत्र व्यापक आहे. जर एकदेशी. 
अंगीकार करावा तर ज्याचा देशंकरून अंत असतो त्याचा कालेंकरूनही अंत. 
होतो हणून अनित्य होईल. ज॑ अनित्य असते ते कत्योपासून जन्य. होतें. 
हाणून ईश्वराचाही क्ती अंगीकारावा लागेल तर इंश्वराचा कत्ती आहे हे सं- 
भवत नाहीं. कारण कीं आपणं तर आपला कत्ती घडतं नाही: जर आपला . 
कत्ती आपणच अंगीकारावा तर आत्माश्रय दोंब' होईल जेथें आपणच 

करेयेचा कती. व आपणेच :क्रियेंचे कर्मे होतो तो आत्माश्रंय दोष 
हंगावा. जसा कुळाल . क्रियेचा कत्ती आहे आणि वट कर्म आहे. तसा 
क्रियेचा कत्ती आणि कर्म हे भिन्न असतात एक' घडत नाहींत, ह्मणून आ- 
त्मॉश्रय दोष आहि. कर्मनाम कायोचें आहे. आंणि कार्यविरोधीचं नाम दोष' 
हणांवा. आत्माश्रेय कार्यीचा विरोधी आहे, हणून दोष आहे. यास्तव इश्र-' 
राचा कत्ती अन्य अंगीकार करणे होईल तो अन्यही प्रथम कत्त्यीच्या परी' 
कजन्यच हैणावा ठागेळं तो त्याचाही कंत्तो प्रथमाच्यापरी त्याहून भिन्न 
झणावा लागेल, हणून द्वितीय कत्त्योचा प्रथम कत्ता अंगीकार करावा तर 
अन्योन्याश्रय दोष होईल' हणून आणीक तृतीय कैची 7९% सुळे की 
त्या तृतीयांचा क्ती जर द्वितीय मांनावा तर अन्यान्याश्रय दात होइल आणि : 
प्रथम.मानावा तर चक्रकापाति दोंष होईल. जसे चक्राचे अमण होते. तसा. 
प्रथम क्ती; दवितीयजन्य-आगिं द्वितीय क्ती तृतीयजन्य आणि तृतीय कता प्र. 
थ॑मजन्य, पुनः प्रथम द्वितीयजन्य या प्रकारंकरून कार्यकारणभावाचे भ्रमण 
होईळ. . चक्रकापतीमध्यें कोणीच सिद्ध होणार नाहीं, सर्वाची परस्पर अ- 
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पेक्षा आहे. अन्योन्यांश्रय दोषाचे ठायी दोघांची परस्पर अपेक्षा आहे. 
एकाची सिद्धि झाल्यावांचून अन्याची सिद्धि होणें नाही, हणून कुलालाचा 
. कत्ती आपण नाहीं, किंतु त्याचा पिता आहे. तसा प्रथम जो इश्वर कत्ता 
. त्याचा अन्य कत्ती आहे आणि कुलालाचा पिता आपल्या पुत्रापासून उत्पन्न 
होत नाहीं किंतु अन्य पित्यापासून उत्पन्न होतो, तसा द्वितीय कत्ती प्रथम 
करत्त्यीपासून उत्पन्न होत नाहीं, किंतु अन्य करत्त्यीपासूनच क्मणावा लागेल. 
आणि जो कुलालाचा एपितांमह तो कुलाळ, आणि त्याचे पित्यापासून उत्पन्न 
होत नाहीं किंतु चतुर्थ जो कुलालाचा प्रपितामह त्यापासून उत्पन्न होतो तसा 
तृतीय कत्तीही प्रथम आणि द्वितीय कच््योपासून उत्पन्न होत नाही ह्मणूनच 
चतुर्थ कर्ती अंगीकार करावा लागेल. त्या चतुर्थीचा कत्ती आणीक पांचवा 
मानावा लागेल, येणेंकरून अनवस्थादोष होईल. धारेचे नाम अनवस्था आहे, 
जर कत्त्याची धारा अंगीकारांवी तर कोणंता कत्ती जगत्‌ करतो हा निणेय 
होणें नाही. आणि कोणी एक जगतूकत्ती आहे असें मानण्याविषयीं कांही 
युक्ति नाहीं. त्या युक्तिअभावाचेंच नाम विनिगमनाविरह ह्मणतात आणि 
धारेची कोठें विश्रांति अंगोकार करावी तर ज्या कर्तत्याचे ठायीं धारेचा अंत 
अंगीकार केला तोच कर्ती जगताचा मानणें योग्य आहे. येणेकरून पूर्वीचे 
सवे निष्फळ होतीळ. याचेच नाम प्रागूलोप ह्मणतात, मागल्याच्या अभा- 
वार्चे नाम प्रागूलोप आहे. या प्रकारकरून ईश्वराचा देशकरून अंत अंगीकार 
करावा तर उत्पाते अंगीकार करणं होईल आणि उत्पाक्ते अंगीकार करावी 
तर आत्माश्रयादि साहा दोष होतील हणून ईश्वराचा देशकरून अंत नाहीं 
किंतु व्यापक आहे, हणूनच नित्य आहे त्या व्यापक इंश्वराचा आणि जीवा- 
चा, स्वखूपेंकरून भेद नाहीं किंतु उपाधकृत भेद आहे, कारण का अवच्छेद 
वादाचे ठायीं मायाविशिष्टचेतन्य ईश्वर हणतात आणि अविद्याविशिष्ट चेयन्य 
जीव हणतात. आणि, आभासवादाचे, ठायीं माया व आभासविशिष्ट चैतन्य 
इश्वर हणतात आणि आभाससहित अविद्याविशिष्टयतन्य जाव ह्मणतात 
हणून आभासवादाचे ठायीं आभाससहित मायेचा आगि आभाससहित अ- 
विद्येचा भेद आहे चेतन्याचा भेद नाही. तद्वत्‌ अवच्छेदवादाचे ठायीं मायेचा 
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आणि अविद्येचा भेद आहे चैतन्याचा भेद नाहीं आणि बिंबप्रतिबिंबवादाचे 
ठायीं अज्ञानप्रतिबिबित जीव ह्मणतात आणि मुख्य बिंब इश्वर म्हणतात त्या- 
पक्षांचे ठायींही स्वरूपंकरून चैतन्याचा भेद नाहीं किंतु एकाच चेतन्याचे 
ठाया जीवपणा आणि ईश्वरपणा आरोपित आहे. हा प्रसंग पुढे प्रतिपादन 
करूं. 'या प्रकारे जगत्कत्ती सववज्ञ सवेशक्तिमान्‌ स्वतंत्र इंथ्रर आहे, तो 
डेश्वर व्यापक आहे त्याचा आणि जीवाचा ॥र्वशेषणेकरून मात्र भेद आहे 
आणि स्वरूपॅकरून भेद नाहीं हे द्वितीय प्रश्नाचे उत्तर बोलें आतां मोक्षाचं 
साधन ज्ञान आहे अथवा कमे आहे अथवा उपासना आहे अथवा दोन्ही 
आहित त्याचं उत्तर सांगता - - 
॥ मू. ओ. ॥ 
मोक्षाशी हेतु एक ज्ञान ॥ न कमे अथवा ध्यान ॥ रज्जुसर्पाचे 
तेव्हांच निरसन ॥ रज्जूचे ज्ञान होत जेव्हां ॥ २६ ॥ 
टीकाः--मुक्तीचा हेतु कर्म आणि ध्यान म्हणजे उपासना नाहीं, किंतु 
ज्ञानच हेतु आहे कारण कां जर आत्म्याचे ठायीं बंध सत्य असतां तर त्याचा 
निवातैरूप मोक्ष ज्ञानंकरून न होतां किंतु कमे आणि उपासनेकरून होता, 
तो बंध आत्म्याचे ठायीं सत्य नाहीं किंतु रज्जुसपाच्या परी मिथ्या आहे 
त्या मिथ्याची निवृत्ति अधिष्ठानज्ञानकरूनच घडते, कर्म अथवा उपासनेक' 
रून नाहीं. जसा रज्जुसपे कोणत्याही क्रिथकरून निवृत्त होत नाहीं; 
केवळ रज्जुज्ञांनेकरूनच निवृत्त होतो, तसा आत्मा ज्ञानंकरून प्रतीत 
जो बंध आणि तत्मतीति आणि अज्ञान हे सवे आम्रज्ञानंकरूनच 
निवृत्त होतें आणि जर कमीचें फल मोक्ष ह्मणावा तर, मोक्ष अनित्य होईल, 
कारण कीं हा नियम आहे. कीं जीं कृष्यादि कमीचीं फले अन्नादि आहेत, तीं 
अनित्य आहेत, आणि यज्ञादे कमीची फळें स्वगीदिही अनित्य आहेत, 
तद्वत्‌ मोक्षही कमीचें फळ अंगीकारावे, तर अनित्य होईल हणूनच कमाचे 
फळ मोक्ष नाहीं, आणि उपासनाचे फल मोक्षाचा अंगीकार करावा, तरीही 
मोक्ष अनित्य होई, कारण कीं उपासनाही मानसकर्मच आहे. आणि कमोचे 
कळ अनित्य आहे, झषणूनच उपासनारूप कर्माचे फलही मोक्ष नाहीं, आणि 
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कर्मकरत्त्ास कर्मेकरून पांच प्रकारचा उपयोग होतो उत्पाते, नाश, 
प्रास्ति, विकार, संस्कार. अन्यरूपप्रासीचे नाम विकार आहे, संस्कार दोन 
- प्रकारचा आहे मलानेवात्ति आणि गुणोत्पात्ते, हा पांचमकारचा कर्भकरून उप- 
योग होतो तो उपयोग मुमुक्षूस कोणताही घडत नाहीं झणून मुमुक्षू श्रवणादि 
ज्ञान साधनांचे ठायीं प्रवृत्त होतो, तर कंमीचे ठायीं जसा कुलास क्मेकरूंन 
कुलालाशीं घटउत्पात्ति उपयोग होतो तसा मुमुक्षूंस क्मॅकरून मोक्षाची उत्पत्ति- 


रूप उपयोग घडत नाही, कारण कीं अनर्थनिवृत्ति आणि परमानंदप्रापत्ति रुप 


मोक्ष आहे. त्यांत अनर्थनिवीत्त आल्याचे ठायी नित्य सिद्ध आहे. जशी 


रज्जूचे ठायीं सपनिवृत्ति नित्यसिद्ध आहे, आणि . आत्मा परमानंदस्वरूप 


आहे. ह्मणून पमानंदप्रातिद्दी नित्य सिद्ध॑ आहे. या प्रकारें स्वभावासेद्ध मो- 
क्षाची. कर्मेकरून उत्पत्ति घडत: नाहीं. जी वस्तु पूर्वी सिद्ध नसते तिची कर्म 
करून उत्पत्ति होते. आणि सिद्धवस्तूची उत्पात्ति होत नाहीं आणि वेदांत 
श्रवणही मोक्षोत्पातानोमेत्त नाहीं .$तुः आत्मा नित्य मुक्त आहे किंचिन्मात्र- 
ही. कत्तव्य नाहीं हा अभिप्राय ,जाणावयाकरतां श्रवण बोलिडे आहे, हें 
जाणून कर्तव्यआंति निवृत्त होते, आणि जर वेदांत श्रवणकरूनही ज्यांना 
क्तेव्य प्र्तात होतें तर त्यानीं तत्त्व जाणले नाहीं. या कारणास्तव नित्यानिवृत्त 
जो अनर्थ त्याची निवात्ते आणि नित्यप्राप्त आनंदाची प्राप्ति वेदांतश्रवणाचे 
फल .वेदगुरूनं नेप्कर्म्यसाड्वे. गंथामंध्ये .काथिडे आहे. न कर्मफल,- म्हणून 
मोक्षोत्पत्तिरूप कमीचा उपयोग -मुमुक्ष्स घडत नाहीं, जसा दंडप्रहाररूप 
कर्मेकरून घटनाशरूप उपयोग होतो. तद्ठत्‌. मुमुक्षस कमेकरून नाशरूपहीः 


उपयोग घडत नाहीं. कारण.कीं अन्याचा नाश तर सुसुक्षूस वांच्छित नाही, . 


जर बंधाचाच नाश कर्मेकरून उपयोग म्हणावा, तर तो बंध आत्म्याचे ठायी 
>: ९ क (0 मेकरून 
मिथ्या प्रतीत होतो, त्या मिथ्याचा नाश कर्मेकरूर घडत नाहीं, एक आत्म- 


जञानेकरून.त्या मिथ्यामतीतीचा नाझ घडतो, झणून कर्मेकरून-नांशरूप उप-. 
योगही मुमुक्षस घडत नाही, आणि. गमनरूप करमॅकरून ग्रामप्रातिरूप उप- 


योग होतो तसा कर्मेकरून मोक्षप्रातिरूप.. उपयोगही : घडत. नाहीं. . कारणे 
कौं-आत्मा नित्य मुक्त आहे. त्या.. आत्म्याच्या मोक्षाची . प्रां्ि बोलणें 
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संभवत नाहीं. ज्यास बंध असतो त्यास मोक्ष बोलणें संभवत आणि 
आत्म्याचे ठायीं बंध नाहीं म्हणून मोक्षप्राप्तिरूप कमोचा उपयोग मुमुक्षूस 
घडत नाहीं. आणि जसा पाकरूप कॅर्मकरून अन्नाचा विकाररूप उपयोग 
पाचकास होतो तसा मुमुक्षूस कभकरून विकाररूप उपयोगही घडत नाहीं. 
कारण कीं अन्य तर कोणता विकार घडत नाहीं. जर आत्म्याचे ठायीं प्रथम 
बंध अंगीकारावा आणि मोक्षदशेचे ठायीं चतुर्भुजादि विलक्षणरूप प्राप्तीचा 
अंगीकार करावा तर अन्यप्राप्तिरूप विकार कमीचा उपयोग मुमुक्षूस घडेल, 
तो अन्यरूप प्राप्तीचा आत्म्याचे ठायीं अगकार नाहीं, म्हणून कर्मकरून 
विकाररूपही उपयोग मुमुक्षूस घडत नाहीं. जसा वखाशीं क्षाळणरूप कर्माचा 
मलनिद्ठत्तिरूप संस्कार होतो तसा मलनिवृत्तिरूप संस्कारही मुमुक्षूस कर्म- 
करून उपयोग घडत नाहीं. कारण कीं “न्स मलाची निवृत्ति तर मुयुक्षूस वां- 
च्छित नाहीं. जर आत्म्याच्या मलाची निवृत्ति म्हणावी तर तो आत्मा नित्य. 
आुद्ध आहे, त्याचे ठायीं मळ नाहीं, म्हणून मलनिवृत्तिरूप संस्कारही घडत 
नाही, आणि अंतःकरणगत पापमलाची निवृत्ति जर कर्मेकरून म्हणेळ तर 
यद्यपि हें सत्य आहे, तथापि शुद्धांतःकरणवान्‌ मुमुक्षचा प्रस्तुत विचार आहे 
म्हणून त्याच्या अंतःकरणाचे ठायीं पाप संभवत नाहीं. म्हणून मलनिवृत्ति- 
रूप संस्कारही मुमुलूस उपयोग घडत नाहीं. आणि जर अज्ञानरूप मल म्ह- 
गेळ तर अज्ञानानेवृत्तिही कमकरून संभवत नाहीं. कारण कीं अज्ञानाचे 
विरोधी ज्ञान आहे, कर्म नाहीं, ह्मणून मेळानिर्वत्तरूप संस्कार मुमुक्षूस कर्म 
करून घडत नाहीं, आणि कुसुंभाचे ठायीं वस्त्र निमज्जन केळे असतां वखा- 
चे ठायीं त्या कर्मांचा रक्तगुणउत्पत्तिरूप संस्कार उपयोग होतो. तसा 
गुणोत्पत्तिरूप संस्कार मुमुक्षूस कर्मेकरून उपयोग घडत नाहीं, कारण को 
अन्य ठायीं तर गुणाची उत्पत्ति बोलणं संभवत नाहीं- आत्म्याचे ठायीं मा- 
नावी तर आत्मा निर्गुण आहे त्यांचे ठायी गुणांची उत्पात्ति घडत नाहीं.ह्णून 

गुणोत्पतिरूप संस्कारही मुमुक्षूस कर्माचा उपयोग घडत नाहीं. या प्रकरणामध्ये 
उपयोगनाम फळाचे आहे. कर्मफल पांच प्रकारचें आहे, आणिक नाहीं. त्या 


पांच प्रकारच्या कर्मफलाचा सुसुक्षस उपयोग घडत नाही, हणून सवे कमे 
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त्यागून ज्ञानसाधन श्रवणादिकांचे ठायींच मुमुक्षु प्रवृत्त हातो आणि उपासना 
ही मानस कमच आहे, ह्मणून त्याच्या खंडणाविषयी पृथक्‌ याक्ते बो- 
लिली नाहीं. या प्रकारेकरून केवळ कर्म अथवा पासना मोक्षाचे 
हतू नाहात कंलु कवळ ज्ञान आहे. आणिक कोणी कर्मउपासना- 
सहित ज्ञान माक्षाचा हेतु अंग्रीकार करून त्याविषयी युक्ति दृष्टांतही 
बोळतात. जस आकाशाचे ठायी पक्ष्यांचे एक पक्षेकरून गमन होत नाही, 
किलु दान पक्षकरून गमन हाते, तसच मोक्षलोकासही एक ज्ञानरूप पक्षेंक- 
रून गमन हात नाहा, |कितु एक पक्ष तर उपासनासहित कर्म आणि द्वितीय 
पक्ष जान आहे. उपासना ही मानस कमच आहे, म्हणून एकच पक्ष आहे 
आता आणीक दृष्टांत सांगता. जसा सेतुदर्शनंकरून पापनाश होतो म्हणून 
सतुदशनहां प्रत्यक्षरूप ज्ञान आहे परंतु त्यास श्रद्धाभाक्तेसहित गमनादिनिय- 
माच अपक्षा आहे. जर श्रद्धादिरहित पुरुष असेल त्याला सेतुदर्शनेंकरून 
फळ हात नाह. जसे संतूच प्रत्यक्षज्ञान श्रद्धानियमादिकांची फलोत्पत्तीवि- 
पया अपक्षा करते तसच ब्रह्मज्ञानही मोक्षरूप फलोत्पत्तीविषयीं कर्मउपास- 
नचा अपक्षा करत आणि केवल ज्ञानंकरून जे मोक्ष अंगीकार करतात त्या 
ज्ञानाचा कमडउपासनाच हेतु आहे, कारण की शुद्ध आणि निश्चळ अंतःकरणाचें 
ठाया ज ज्ञान हाते त शुभक्मकरून अंतःकरण शुद्ध आणि उपासनेकरून 
अत-करण नश्वळ हात हणून होते. या प्रकारंकरून अत:करणाची शुद्धि आणि 
नॅश्वलता हरा कमउपासना ज्ञानाचा हंतु अंगींकारला आहे, जस ज्ञानाचे 
हेतु कमे उपासना अंगीकारळे तसेंच ज्ञानाचं फल मोक्ष त्याचाही हेतु कर्म 
उपासना अंगीकार करणे योग्य आहे. यास दृष्टांत जसे जलासंचन 
चृक्षातसत्ताचा आणि वृक्षफलाचाही हेतु आहे, यद्यपि वनस्थ वृक्षांशी . 
जलासंचनावांचून फळे असतात तथापि तेथही वक्षमूळाचे ठायी 
भ[मगत जलाचा संबंध आहे, ह्मणून फळ असतात. जर जलसंबंध नसेळ तर 
रक्ष.खुकून त्यांना फळेही येणार नाहींत. तशी कर्मडपासना ज्ञानोत्पत्तीचा हेतु 
आ ज्ञानफल जो मोक्ष त्याचाही हेतु आहेत. या प्रकारेंकरून कर्म उपासना 
रान तन्होही मोक्षांचे.देत आहेत, हणून ज्ञानवानही कर्म करतो. अथवा 
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कर्भ उपासना ज्ञानरक्षणाचे हेतू आहेत; कारण कीं जर कर्म उपासनेचा ज्ञान- 
वान्‌ त्याग करील तर उत्पन्न झालेठें ज्ञांनही जलावांचून वृक्षाचे परी नष्ट 
होई, कारण कीं शुद्ध अंतःकरणाचे ठायीं ज्ञान होते ह्मणून शुभ कर्म न 
करीळ तर ज्ञानवानास पाप होईल आणि उपासनेच्या त्यांगकरून अंत:करण 
पुनः चंचळ होईल. मग त्या मलिन आंणि चंचळ अंत:करणाचे ठायी ज्ञान राहात 
नाहीं, जसा सुकल्या भूमीमध्ये उत्पन्न झालेला वृक्ष राहात नाहीं. आणिक 
दृष्टांत जये संस्कारेकरून शुद्ध केळे जे स्थान त्या स्थानीं वेदपाठी ब्रह्मचरी 
निवास करतात आणि तेंच स्थान कांहीं भोर्मत्तंकरून पुनः मलिन झालें तर 
त्या स्थानाचा त्याग करतात. त्से कमेत्यागेकरून मलिन आणि उपासनेच्या 
त्यागेकरून चंचळ अंतःकरणाचे ठायीं ज्ञान राहात नाहीं. ह्मणून कर्म आणि 
उपासना ज्ञानरक्षणाचे हेतू आहेत. या मकारेकरून कर्मे उपा. 
सना ज्ञान तिन्ही मोक्षाचा हेतु अंर्गाकार करावा अथवा ज्ञान- 
रक्षणांचा हेतु कर्म उपासना अंगीकार करावा आणि केवळ ज्ञान 
मोक्षाचा देतु अंगीकार करा, दोन्ही प्रकारंकरून ज्ञानवानास कमेउपासना क- 
सव्य आहे. यास समुच्चयवाद ह्मणतात. तो सम्यक्‌ नाहीं, कारण की 
देहाहून भिन्न आत्मा जो जाणत नाहीं त्यास कर्मे होत नाहीं. कारण कॉ 
जन्मांतरी'च्या भोगानिमित्त कर्म करतो आणि तो देह प्रस्तुत अय्नीमध्ये भस्म 
होतो ह्ंणून देहासं जन्मांतरींचा भोग घडत नाहीं, हणून शरीराहून भिन्न 
आत्म्याचे ज्ञान कर्माचा हेतु आहे, परंतु ते ज्ञान शरीराहून भिन्न आत्मा 
कुत्ती भोक्ता ख्पेंकरून कर्माचा हेतु आहे. मी पुण्यपापाचा कत्ती आणि पुण्य- 
पापाची फळें मजला होतील, असे ज्यास ज्ञान आहे तो कमाधिकारी ह्मणावा; 
आणि ज्ञानवानास असे आत्म्याचे ज्ञान नाहीं, किंतु पापपुण्य आणि दुःख 
सुखाहून रहित असंग ब्रह्मरूप आत्मा आहे. असं वेदांत वाक्‍येंकरूंन जं ज्ञान 
हे ज्ञान कर्माचा हेलु नाहीं, उलटे विरोधी अहि, हणून ज्ञानवानापासूने कर्म 
होत नाहीं आणि कत्ती, कर्म फल त्यांचें भेदज्ञान कर्माचा हेतु आहे, त्या 
कती कर्म फलांची ज्ञानवानास आल्म्याहून भिन्न प्रतीति होत. नाहीं. संपूर्ण : 
आत्मस्वरूपच प्रतीत होते, हणूनच श्ञानवानापासून क्म होत नाही आणि 
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भाष्यकारानें बहुत प्रकारेंकरून ज्ञानवानास कर्माचा अभाव प्रतिपादन केला 
आह्‌. आता कमांचा आणि ज्ञानाचा फलंकरून विरोध आहे, ह्मणून ज्ञानक- 
साचा समुच्चय घडत नाहीं. कमाचे फळ अनित्य संसार आणि ज्ञानाचे फळ 
नित्य माक्ष आहें, आणि आत्म्याचे ठायीं जात्यादिकांचा अध्यास कमचा 
हलु आह, कारण कां जाति आश्रम अवस्थेशीं योग्य भिन्नमिक्न कमे बोलल: 
आह, हणून जात्यादिकांचा अध्यास कर्माचा हेतु आहे. यद्यपि जाति आश्रम 
अवस्था दहाच धम आहेत आणि कर्मकत्यांस देहाचे ठायीं आत्मबुद्धि नाहीं. 
किंतु देहाहून भिन्न क्ती आत्मा कमी जाणतो. ही वाती पूर्वा बोठिळी आहे 
हणून जाति आश्रम अवस्थेची प्रतीति आत्म्याचे ठायीं कमींला घडत नाहीं, 
तथापि देहाहून भिन्न आत्म्याचे कर्म कत्यीस अपरोक्षज्ञान नाहीं किंतु शाख- 
करून परोक्षजञान आहे आणि देहाचे ठायीं आत्मज्ञान अपरोक्ष आहे. जर 
देहाहून भिन्न आत्म्याचे परोक्षज्ञान असेळ तर देहाचे ठायीं अपरोक्ष ज्ञान 
आत्मबुद्धीच विरोधी होईळ आणि परोक्षज्ञानाचा अपरोक्षज्ञानाशीं ।वेराध नाह; 
ह्मणून देहाहून भिन्न कत्ती आत्म्याचे ज्ञान आणि देहाचे ठायीं आत्मबुद्े 
अशा क्वॉवेध बुद्धि एकास घडते, याविषयीं दृष्टांत मूर्तीच्या ठार्यी इंश्वरज्ञान 
शाख्करून परोक्ष आहे. आणि पाषाणबाद्धे अपरोक्ष आहे. त्यांचा विरोध 
नाहीं आणि ज्यास रज्जूचे ठायी सपपोहून भिन्न केवल रज्जूचं अपरोक्ष ज्ञान आहे 
त्याची अपरोक्ष सपंभ्रांति निवृत्त होते, हणून हा नियम सिद्ध झाला कीं अपरोक्ष 
भआातोचा अपरोक्षज्ञानाशीं विरोध आहे. परोक्षाशीं नाहीं. यास्तव देहाहून 
भिन्न आत्म्याचे परोक्ष ज्ञान आणि देहाचे ठायीं अपरोक्षज्ञान एकास घडते. 
तीं दोन्ही ज्ञाने कमीचा हेतु आहेत. देहाहून भिन्न कत्तेरूपंकरून आत्म्याचे 
ज्ञान कमोचे हेतु आहे. ते कत्तेरूप आत्म्याचे ज्ञान आंतिरूप आहे, आणि 
विद्ठानाशी आंति नाहीं झणून कमीचा अधिकारी नाहीं, आणि देहाचे ठायीं 
अपरोक्ष आत्मबुद्धि असावी तर देहाचे धर्म जाति आश्रम अवस्था प्रतीत 
व्हाव्या. ती देहाचे ठायीं आत्मबुद्धि नाहीं, किंतु त्रह्मरूपंकरून आत्म्याचे 
अपरोक्ष ज्ञान आहे झणून जाति आश्रम अवस्थेच्या आंति अभावेकरूनच 
विद्वठानास कमोधिकार नाही, आणि उपासनाही मी उपासक आहे. आगि देव 
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उपास्य आहे या बुद्धीकरून होते, विद्वानास तो उपास्य उपासक भाव. प्रतीत 
होत नाहीं. कारण देहादि संघात तर माझा आणि देवाचा स्वस्नांचे परी 
कल्पित आहे आणि चैतन्य एक आहे, हा विद्वानांचा निश्चय आहे ह्मणून 
ज्ञानाचा उपासनेशीं विरोध आहे आणि पक्ष्याच्या गमनाचा दृष्टांत घडत 
नाही. कारण पक्ष्याचे तर दोन्ही पक्ष एकसमयीं राहातात त्यांचा परस्पर विरोध 
नाहीं. ज्ञानाचा तर कर्मउपासनेश्ी विरोध आहे, एककालीं स्थिति घडत नाहीं, 
आगि सेतुज्ञानाचा दष्टांतही घडत नाहीं, कारण कीं सेतूचें दर्शन दृष्टफळाच 
हेत नाहीं किंतु अदृष्टफलाचा हेतु आहे. प्रत्यक्ष जे फल प्रतीत होतें तं दृष्ट- 
फळ ह्मणावे. जसें भोजनाचे फल तृतति प्रत्यक्ष आहे हणून भोजन दृष्टफलाचा 
हेत आहे. तसें सेतूच्या दर्शनंकरून प्रत्यक्षफल प्रतीत होत नाहीं, किंतु 
पापनाशनरूप फळे शाखेकरून जाणवतं. जं शाखकरून फळ जाणवतं आणि 
प्रत्यक्ष प्रतीत होत नाहीं ते .अदृष्टफल ह्मणावें. जसे यज्ञादिकर्म स्वगादि 
अदृष्टफलाचा हेतु आहे, तसं सेतू दशनही. पापनाशरूप अदृष्टफलाचा हेतु 
आहे. जो अदृष्टफलाचा हेतु असतो तो तर झाखाने जितकें साहाय्य बोधन 
केळें आहे, त्यासहित फलोत्पत्तीविषयीं हेतु होतो, केवल नाहीं. यास्तव श्रद्धा 
नियमादिसाहित सेतूचे दर्शन पापनाशन्रूप फळाचा हेतु आहे श्रद्धानियमा- 
दिरहित हेतु नाही, कारण, कीं सेतुद्शेनंकरून तर प्रत्यक्षफळ कांहीं प्रतीत 
होत नाही, केवळ शाखेकरून जाणवत. त शास्र श्रद्धादिसाहित सेतुदशने- 
करून फलबोधन करत, केवळ दर्शेनेकरून फलोत्पत्तीविषयीं कांहीं प्रमाण 
नाही, क्षणून सेठुदर्शन फलोलत्तीविषयी श्रद्धानियमादिकाची अपेक्षा करतं 
आणि अक्षविद्या आपल्या फलोत्पत्तीविषयी कमेउपासनेची अपेक्षा करीत नाही 
कारण कीं, जर ब्र्मविद्येचे फळ स्वगवत्‌ लोकविशष अदृष्ट असतं तर 
ब्रह्मविदयेचें . फळ लोकाविरेषच शाखाने बांधन केळ. असत, तस तर 
नाहीं, किंतु कर्मडपासनेकरूनच लोकविशेष बोधन केला आहे, आणि 
जर ब्रक्षविद्या ही सेतुदर्शनाचे . परी फटोतत्तीविषयी कमेडपासनेची 
अपेक्षा करीळ तर ब्रह्माविधेषे, फळ मोक्ष, तोही स्वगोचे परी 
छोकविशेष अंदृष्टरूप हइल,, तस तर नाहीं. किंतु मोक्ष. नित्य प्राप्त आहे 
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आणि आंतीकरून बंध प्रतीत होतो. त्या आंतीची निवृत्ति ब्रह्मावेद्येचे फल 
आहे; ती आंतीची निवृत्ति केवल ब्रह्मविद्यंकरून आम्हास प्रत्यक्ष आहे. जसं 
रज्जुज्ञानकरून सपश्राताचा नवत्त सवांना प्रत्यक्ष आहे, म्हणून आंधष्ठान- 
ज्ञान भ्रांतीची निवृत्ति दृष्टफल आहे. दृष्टफलाची उत्पत्ति जितक्या साम- 
ग्रीकरून प्रत्यक्ष प्रतीत होते ती सामग्री दृष्टफळाचा हेतु झणावी, जसे 
तरीतंतुवेम इत्यादिककरून पटाची उत्पात्ते प्रत्यक्ष आहे, ह्मणून तुरीततुवेम 
पटाचे हेतू आहेत आणि केवळ भोजनंकरून तृप्तिरूषप फळ प्रत्यक्ष प्रतीत 
होतं, म्हणून केवळ भांजन तू्ताचा हतु आहे, तस केवळ. आधष्ठानज्ञानक- 
रून आंतीची निवात्ति प्रत्यक्ष प्रतीत होतं, ह्मणून केवळ अधिंष्ठानज्ञानच 
भरांतीच्या निवृत्तीचा हेलु आह जस रज्जूच ज्ञान भ्रातानवृत्ता[वषया अ- 
न्याची अपेक्षा करीत नाहीं, तस बंधभ्रांतीचं अधिष्ठान जो नेत्यसुक्त आत्मा 
त्याचें ज्ञानही बंधश्रांतिनिवृत्तीविषयीं कमेउपासनेची अपेक्षा करीत नाहीं, 
आणि ज्ञानाचे फल मोक्ष जर स्वर्गवत्‌ लोकावशेष अदृष्ट अंगीकार करावा 
तर वेदवाक्याशीं विरोध येतो, कारण कीं ज्ञानवानाचे प्राण कोणत्या लोका- 
प्रत गमन करीत नाहींत ह॑ वेदामध्ये बोळिळं आहे, आणि लोकाविशेष अं- 
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'मीकार करावा तर स्वगवत्‌ मोक्ष अनित्य होईल, ह्मणून लोकाविशेष मोक्ष नाही? 


आणि लोकाविशेष जे मोक्ष अंगीकार करतात त्यांनाही केवल ज्ञानंकरूनच मोक्ष- 
लोकाची प्राप्ति अंगीकार करणें योग्य आहे, कारण कीं जो शाखराने अथे प्रतिपादन 
केला तो शाखानुसारच अंगीकार केला पाहिजे, तीं शास्त्र तर केवळ ज्ञानंकरून 
मोक्ष प्रतिपादितात, ह्मणून केवळ ज्ञान मोक्षाचा हेतु आहे. कर्म, उपासना, ज्ञान 
तिन्ही नाहींत, आणि वृक्षदृष्टांतही घडत नाहीं. कारणं काँ, यद्यांपे जलांस- 
चेन, वक्षोत्यत्ति आणि रक्षणाविषयीं हेतु आहे तथापि फलोत्पत्तीविषयीं हेतु 
नाहीं. कारण वद्धवृक्षाश्ीं जलासिंचन केवल वृक्षरक्षणानिमित्त आहे फलानीमित्त 


नाहीं. जलंकरून पुष्ट जो वृक्ष तोच फलाचा हेतु आहे, जलसिंचन फलाचा हु 


नाहीं. तशीं कम उपासना हीं ज्ञानोत्सत्तीविषयीं उपयोगी आहेत. मोक्षाविषयी 
नाहत. ह्मणून ज्ञानोत्पत्तीहून पूर्वी अंतःकरणशयुद्धि आणि निश्चळतोनिमितत 
केभडपासना करावी. ज्ञानानंतर मोक्षाकरतां नाहीं. ज्ञानोतपत्तीहून पूर्वीही 
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जितके अंतःकरणांचे ठायीं मळ आणि विक्षेप असतील तंवपर्यंतच करावी, 
शुद्ध आगि निश्चळ अंतःकरण ज्याचे असतं त्या जिज्ञासूनं श्रवणाचे विरोधी 
कर्म उपासनांचा त्याग करावा. मलनाम पापाचे आहे. त॑ अशुभ वासनेचे हेतु 
आहे. जोपर्यत मळ असता तोंपर्यंत अशुभ वासना होतात. जेव्हां 
अद्ठुभ वासना होत नाहीं तेव्हां मलाचे अभावाचा निश्चय करावा. 
अंतःकरणाची चंचळता. आणि एकाग्रता अनुभवसिद्ध आहे. म्हणून उत्तम- 
जिज्ञासू आणि विद्ठान्‌ त्यांना कर्म उपासना निष्फळ आहित आणि पूर्वी बो 
लिळें कीं ज्ञानरक्षणानिमित्त कगेउंपासना करावी, जसा जलेकरून उत्पन्न जो 
वृक्ष त्यांचे जलेंकरून रक्षण होते. जर जलाचा संबंध नसेल तर वृद्ध वृक्ष 
सुकतो, तरस क्मउपासनंकरून उत्पन्न जे ज्ञान त्याचं कमउपासनंकरून र- 
क्षण होतें. जर ज्ञानी कर्मउपासना न करील तर अंतःकरण पुनः मलीन हो- 
ईल. त्या अंतःकरणाचे ठायीं सुकल्या भूमीमध्ये वृक्षाचे परी उत्पन्न ज्ञान गेष्ट 
होईल. ह्मणून ज्ञानवानांनंही कमउपासना करावी. ही आशंका घडत नाहीं 
कारण की आभाससहित अथवा चतन्यसहित मी असंग अह्म अशी जी अंतः- 
करणाची वृत्ति ते वेदांताचें फलरूप ज्ञान आहे. त्यांत कर्मे व उपासना न 
केळी तर त्या वृतिज्ञानाचा नाश होईळ अथवा चेतन्यस्वरूपाचा नाश होईल 
जर असे म्हणेल कीं स्वरूपज्ञान तर नित्य आहे म्हणून त्याचा नाश आणि 
क्षण घडत नाही. परंतु वेदांताचे फळ ब्रह्मविद्यारूप ज्ञानाची कमंउपासनंक- 
रून उत्पाति होते. आणि कर्मडपासनेच्या त्यागेकरून उत्पन्न जे ज्ञान ते नष्ट 
होतं. म्हणून तद्रक्षणानिमित्त कर्मउपासना करावी. ते घडत नाहीं. कारण कीं 
एकवार उत्पन्न झाली जी अंतःकरणाची ब्रह्माकारवृत्ति तिजपासून अज्ञान आणि 
आंतीचा नाश ततक्षणींच होतो. अज्ञान आणि आंतिनाझ्यानंतर पुनः वृत्तिरक्ष- 
णाचा उपयोग नाहीं. आणि अंतःकरणवृत्तीचे कमेउपासंनकरून रक्षणही घडत 
नाहीं. कारण कीं जेव्हां कर्गडपासनेचें अनुष्ठान करील तेव्हां कमउपासनेच्या 
सामग्रीचेंच वृत्तिरूपज्ञान होईल. जह्मांचे ज्ञान होणार नाहीं. अन्यवृत्ति झाली 
असतां प्रथम वृति राहात नाहीं, म्हणून कम उपासना ज्ञानोतत्तीविषयी परं- 
परेंकरून देतु आहेत, आणि उतपन्न झालेल्या वृत्ताचे विरोधी आहेत. म्हणून 
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कॅमंउपासनकरून ज्ञानाचे रक्षण होत नाही. आणीक बोलिलं कीं ज्ञानवा- 
नासहकमाचे त्यागकरून पाप होइल. हा प्रसंग घडत नाहीं, कारण कीं शुभक- 
भेत्याग पापाचा हेतु नाहीं, किंतु निषिद्धकमानुष्ठानच पापाचा हेत आहे. हा 
प्रसग भाष्यकारानं बहुप्रकारंकरून प्रतिपादन केला आहे. यास्तव कर्मत्यागे- 
करून पाप होत नाहीं. आणि ज्ञानवानास तर सवे प्रकारेंकरून पापाचा असंभ- 
च आहे.कारण क पुण्यपाप आणि त्यांचे आश्रय अंत:करण परमार्थेकरून नाहीं, 
. आर्वद्यकरून मिथ्या प्रतीत होतं, ती अविद्या आणि मिथ्या प्रतीति ज्ञानवानास 
नाहा, हणून ज्ञानवानास शुभकमेत्यांगकरून अथवा अशुभानुष्ठानकरून पाप 
पडत नाह. या स्थानी हा सिद्धांत आहे कीं मंद आणि. हढ असे द्विप्रकारंच 
ज्ञान आहे. संशयादिसहित अ ज्ञान त॑मंदज्ञान ह्मणावें आणि 
सयशाद्राहेत हढज्ञान ह्मणावे. ज्यास हढज्ञान असते त्यास 
किंचिन्मात्रही कत्तेव्य नाहीं. एकवार उत्पन्न झालें जें संशयादिरहित 
अंत:करणाच वृत्तिरूप ज्ञान तेच आवेद्येचा नाश करून आपणच नेवृत्त होते 
तरा शञाना बरव्या प्रकार जाणतो, ह्मणून त्यास आत्मखरूपाविषयी भ्रांति नाहा 
कारण का आंतीचे कारण जी अविद्या ती एकवार उत्पन्न झाळें जे ज्ञान 
तणकरून नष्ट झाली ह्मणून भ्रांति आणि अविद्येच्या अभावकरून वृत्तिज्ञा- 
नां आवृत्तीचा कांहीं उपयोग नाहीं आणि ञावन्नुक्तसुखाकरतां जर वृत्तीची 
अयक्षा असळ तर वारंवार वेदांताथोचे चिंतन करावें. वेदांत अर्थचिंतनेकरू- 
नच वारवार ब्रह्माकार व्राते होते. कमंउपासनंकरून होत नाहीं, कारण 
कौ, कमे आणि उपासनेचा अंतःकरणशाद्रे आणि निश्चलताद्वारा ज्ञानाचे 
ठायीं उपयोग आहे. अन्यप्रकारकरून नाहीं. आणि विद्वानाच्या अंत:कर- 
णाचे ठायीं पाप आणि चंचलता नाहीं, कारण रागद्वेषद्ठारा पाप आणि चं- 
चलतेचा हेतु जी अविद्या तिचा ज्ञानंकरून नाश झाला हणन विठ्ठ(नास पाप 
आणि चंचलतेच्या अभावेकरून कमेउपासनेचा उपयोग नाही. आणि जर 
कदाचित्‌ अस ह्णेळ कीं रागद्वेषादिक अंतःकरणाचे धम आहेत, जापयेत 
अंत:करण आहे तोपर्यत रागद्वेष!चा नाश ज्ञानवानास होणं नाहीं, त्या राग- 
शषकरून ज्ञानवानाचेंही अंतःकरण चंचल होतं, ह्मणून चंचलता निवृत्त क- 
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रण्याकरताँ ज्ञानवानूही उपासना करतो. यद्यपि ज्ञानवानाची अंतःकरण- 
चंचळतेकरून विदेहमोक्षाची हानि नाहीं, तथापि चंचळ अंत:करणाच ठाय़ा 
स्वरूपानंदाचे भान होत नाहीं, ह्मणून चंचळता जीवन्मुक्तगची विराथा आहे, 
ह्मणून जीवन्सुक्तिनिमित्त चंचलता निवृत्त करण्याकरतां उपासना करावी त घ- 
डत नाहीं. कारण कीं इृढबोध ज्यास झाला त्यास समाधि आणि विक्षेप 
समान आहित ह्मणून अंतःकरणनिश्वलतेकरतां कोणत्याही यत्नाचा 'विठ्ठानास 
आरंभ घडत नाहीं तथापि विद्वानाची परवूत्त आण निवत्ति प्रारन्धाधीन आहे 
प्रारढ्धकर्म सवीरचे विलक्षण आहे. कोणाचें जनकादिकांचे परी भोगाचा हेतु 
प्रारब्य अहि आणि कोणाचें शुक व वामदेवादिकांच परी निवृत्तीचा हेतु पारध 

अहि. ज्यांचे भोगाचा हेतु पारध आई त्यास तर प्रारंब्धकरून 
भोगाची इच्छा आणि भोगसाधनांचा यत्न घडत! आणि ज्याचे निवत्तीचा हेतु 
ग्रारब्ध असतं त्यास जीवन्सक्त आनंदाची इच्छा होते आणि भोगाचे ठायी 
ग्लॉनि होते. ज्यास जीवन्मुक्ति आनंदाची इच्छा असते तो जह्मकार वृत्तीच्या 

आवत्तीनिमित्त वेदांत अथच चिंतन करतो उपासना करीत नाहीं, कारण कां 
अंतःकरणनिश्वेलतेकरूनच ब्रक्मानंदाचे भान होत नाहीं किंतु ब्रह्माकारवृत्तीकरून- 
चं होते. ती ब्र्माकार वृत्ति वेदांत चिंतनेंकरून होते उपासनकरून नाही .अंत:कर- 
णाची चंचलंताही विद्वानाची वेदांत चिंतनेकरूनच निवृत्त होत ह्मणून अंत:करण- 
निश्चवंठतेकरता उपासनेचे ठायीं मवृत्त होत नाह।.या प्रकारकरून च्ढबाध ज्यास 
आहि त्यांचीं कर्म उपासनेचे ठायीं प्रवृत्ति नाही, आणि ज्यास मंदबोध आहे 
त्याणिही मनन आणि निदिध्यासनच करावे कमउपासना न करावी, कारण 
की. मंदबोध ज्यास आहे तो उत्तम जिज्ञासु आहे, त्या उत्तम जिज्ञासूला 
मनन निंदिध्यासनावांचून अन्य कत्तेव्य नाही. हा प्रसंग शारारकामध्य सुूत्र- 
कोरं आणि भाष्यकारांनीं प्रतिपादन केला आहे, आणि विठ्ठानास मनन निदि 
ब्यासनही कर्तव्य नाहीं, परछु जीवन्मुक्ति आनंदाकरतां विठ्ठान्‌ मनननिदि- 
घ्यासनांचे ठायीं आपल्या इच्छकरून प्रवृत्त होतो, आणि मी वेदाची आज्ञा 
न करीन तर॑ मजला जन्ममरण संसार होईल या बुद्धीकरून जो क्रिया क- 


रतो तै कर्तव्य म्हणांबे- ती जन्मादिकांची बुद्े विठ्ठानास नाहीं, . ह्मणून 
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आपल्या इच्छंकरून जो विद्वान्‌ मनननिदिध्यासन करतो ते कर्तव्य नाहीं 
या प्रकारकरून मंदुबोध अथवा हढबोध ज्यास आहे त्यास कमेउपासना क- 
तेव्य नाहींत, आणि ज्यास बोध नाहीं, किंतु आत्मा जाणण्याची तीत्र इच्छा 
आह, भागाची नाहीं, त्याचं अंतःकरण शुद्ध आहे, ह्मणून तो उत्तम जिज्ञासु 
आहे. त्यासही बोधाकरतां श्रवणादिकच कतेव्य आहेत. कमेउपासना नाहीत, 
कारण को, कमंउपासनांच जे फळ आहे तं त्यास सिद्ध आहे, आणि ज्ञानाच्या 
सामान्य इच्छकरून जो श्रवणाचे ठायीं प्रवृत्त आहे आणि अंतःकरण भो- 
गाचे ठायी आसक्त आहे तो मंदजिज्ञासु आहे तोही श्रवण त्यागून पुन 
कमडपासनांचे ठायीं प्रत्रत्त होत नाहीं. जे कर्मउपासनांचें फळ अंत:करण- 
शुद्ध आणे निश्वलता ती त्यास श्रवणकरूनच हांत. श्रवणाच्या आवृत्तीक- 
रून अंतःकरणाचा दोष निवृत्त होऊन त्यास या जन्मीं अथवा अन्य जन्मीं 
अथवा ब्रह्मलोको ज्ञान होते. आवृत्तिनाम वारंवाराचे आहे आणि श्रवण त्यागून 
जा कमउपासनांच्या ठायीं प्रवृत्त होतो तो आरूढपातेत ह्मणावा. या प्रकारे- 
करून ज्ञानवान्‌ आणि उत्तम जिज्ञासु या उभयतांस कर्म उपासनेविषयी 
अधिकार नाहीं आगि मंदजिज्ञासुही श्रवणाचे ठायी जो प्रवृत्त त्यास कर्म- 
उपासनविषयीं अधिकार नाहीं. आणि ज्यास ज्ञानाची इच्छा आहे परंतु 
भागाचे ठायीं बाद्धे आसक्त आहे, ह्मणून श्रवणाचे ठायी प्रवृत्त नाहीं असा 
जा मदाजज्ञालु त्यास निष्काम केमे आणि उपासनेविषयीं अधिकार आहे, 
आण ज्यास भागाची आसक्ति असून ज्ञानाची इच्छा नाहीं असा जो बहि 
सुख त्यास. सकामकमांचे ठायीं अधिकार आहे, ह्मणून ज्ञानवानांस कर्मउपा- 
सनचा अधिकार नाह. कमेउपासनेच ज्ञान विरोधी आहे. आगि, कमंउपा- 
सना ही अंतःकरणाची शुद्धि आणि 'निश्चवलताद्वारा ज्ञानोत्पत्तीचा हेतु आहे 
परघु जञानोतयत्तीनंतर जर कमंउपासना करील तर उत्पन्न झालेलें ज्ञान नष्ट 
होइल ह्मणून कमउपासना ज्ञानाची विरोधी आहेत. रक्षण हेतु नाहींत, कारण 
कां मी कती आहें आगि यज्ञादिक मजला कर्दव्य आहेत, यज्ञादिकांची 

स्वगोदिक फळें मजला प्राप्य आहेत, या बुद्धीने कम घडतं आगि मी उपा- 
सक आणि देव उपास्य आहे. या भेदबुद्धीकरून उपासना होते. ती दोन 
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प्रकारची बुद्धि सवे र्म आहे, अशा बुद्धीस निवृत्त करून वृद्धिंगत होते, 
ह्मणून कर्मउपासना ज्ञानाची विरोधी आहे. यद्यापे ज्ञानवान्‌ आत्मा असंग 
नाणतो तथापि देहाचा भोजनादिक व्यवहार अथवा जनकादिकांच्या परी 
अधिक राज्यपालनादिक व्यवहार करतो. त्या व्यवहाराचे ज्ञान विरोधी नाहीं, 
आणि व्यवहारही ज्ञानाचा विरोधी नाहीं, कारण ज्ञानंकरून आत्मस्वरूप 
असंग जाणळें आहे ह्मणून त्या आत्मखरूपाचे ठायीं जर व्यवहार प्रतीत 
असावा तर व्यवहाराचे विरोधी ज्ञान असावे आणि ज्ञानाचा विरोधी व्यवहार 
व्हावा तो विठ्ठानास आत्म्याने ठायीं व्यवहार प्रतीत होत नाहीं किंतु संपूर्ण 
व्यवहार देहादिकाचे आश्रित आहे आणि आल्म्याशीं व्यवहारसहित देहादि- 
कांचा संबंध नाहीं; या वुद्धीकरून संपूर्ण व्यवद्दार जाता करतो ह्मणून विद्वा- 
नाची प्रवृत्तीच निवृत्ति बोठिळी आहे. जसा अन्य व्यवहार ज्ञानाचा विरोधी 
नाहीं, आणि असंग आत्मा आणि देहादि अंतःकरणाच्या ठायीं सर्वे क्रिया, 
होत्साता बहिर्मुख पुरुषांना उपासनेच्या ठायी प्रवतेवि- 
उपासना करीळ तर ती उपासना ज्ञानाची विरोधी 
विद्वानाने असंग जाणला आहे, त्यास कती जाणून 

जर कर्मडपासना करीळ तर ज्ञानाची विरोधी होईल. तो आत्म्याचा असंग- 
रूप डढनिश्वंय कर्मडपासनेकरून विठ्ठानाचा निवृत्त होत नाहीं, ह्मणून आ- 
भासरूप कर्मे आणि उपासना हढज्ञानाचे विरोधी नाहींत. या कारणास्तव 
जनकानें आभासरूप कर्म केलें. आत्मा असंग जाणून आणि व्यवहार देहा- 
3 धर्भ जाणून विद्वान. शुभ क्रिया करतो ते आभ(सरूप कमे हणावे 
त्यांचा ज्ञानाशी विरोध नाहीं आणि भाष्यकारांनीं कर्मउपासनेचा जो ज्ञानाशी 
विरोध बोलिला तो आत्म्याचे ठायीं कतूंबुद्धाकरून कर्मउपासना करतो त्याचा 
बिरोध बोलिला, आभासरूपांचा नाही, आणि मंदबोधवान्‌ जो त्यास आभा- 
सरूप कर्मे व उपासना विरोधी आहेत. कारण कीं जो संशयासहित बोध तो 
मंदयोध झणावा ह्मणून आत्मा असंग आहे अथवा नाहीं असा संशयवान्‌ 
जो परुष तो वारेवार जर आत्मा असंग आहे. मजला किंचिन्मात्रही कतेव्य 


ह र 


नाहीं या अ्थौरचें चिंतन करीळ तर तो संशय निवृत्त होऊन हृढबोध होईल 


आहित असे जाणत 
ण्याकरतां जर ज्ञाता 
नाहीं. कारण जो आत्मा 
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आगि कर्मउपासना करील तर जो मंदबोध उत्पन्न झाला तो निवृत्त होऊन 
मी कतो भोक्ता आहे, असा विपरीत निश्चय होईल ह्मणून मंदबोधोत्पत्तीच्या 
पूर्वी कमगेउपासना करावी आणि बोधानंतर न करावी.जर मंदबोधवान्‌ कर्मउ- 
पासना करील तर उत्पन्न झाला बोध नष्ट होईळ.याविषयीं दृष्टांत सांगतो,जसा प- 
क्षी आपल्या अंड्याला पक्षोत्पत्तीहून पूर्वी आच्छादन करतो आणि पक्षोत्पत्यनंतर 
नाहीं. जर पक्षोत्पत्तीनंतर अंड्याला पक्षकरून आच्छादील तर त्या बालकाचे 
त्या अंड्यांतीह. जलेंकरून कोमळपक्ष गळतील, तसे ज्ञानोत्पत्तीहून पूर्वीच 
कमउपासनेचे सेवन करावें आणि ज्ञानोत्पत्तीनंतर न करावे. जर ज्ञानोतपत्ती- 
नंतरही कगउपासनेचे सेवन करीळ तर कोमळ पक्षाच्यापरी मंदज्ञानाचा नाश 
होईल आणि वृद्ध पक्ष्याची जशी अंड्याच्या संबंधेकरून हानि होत नाही 
तशी हढवोधाची हानि होत नाही, आणि वृद्ध पक्ष्याच्यापरी दृढ बोधास 
कर्मडपासनंकरून उपयोगही नाहीं. यां प्रकारेकरून ज्ञानवानास मोक्षानिमित्त 
किंचित्‌मात्रही कतेव्य नाही, हे. तृतीय प्रश्नाचे उत्तर बोलिलें. जं शिष्याशी 
आचायाने उत्तर सांगितलें ते वेदाचे अनुसार आहे, ह्मणून यथाथ आहे. 
हाच प्रसंग आतां आंवीकरून सांगतो. 
॥ मू. ओ. ॥ 

॥ हे शिष्य, जें तुशीं बोलिलों वचन | तें सवे वेदांचे सार जाण ॥ 
॥ हें जाणल्या अनायासंकरून । नासेल संपूर्ण संस्राते ॥ २७ ॥ 

टीकाः--हे शिष्य, जें म्यां तुज काथेळें ते स्य वेदांचे सार आहे, 
झणून त्याचे ठायीं विश्वास कर आणि याशी जाणल्याने अनायासे हणजे 
अरमावांचून अपार जी संसृति ह्मणजे जन्ममरणरूप संसार त्याचा नाश होईल. 
जगत्‌ कत्ता इंथ्रर तुजहून भिन्न नाहीं आणि सत्‌ चित्‌ आनंदरूप ब्रह्म तूं 
आहेस, हे आचायीनें काग्रेळें तेच पुनः शिप्याशी कृपेकरून कथितात. 

| ॥ मू. ओं. ॥ 
॥। हे नर दीनत्वाते टाकून । आपलें स्वरूप पाहे अवलोळून ॥ 
॥ तूं तर अज शुद्ध जह्म जाण । करशी प्रकाशन हृद्याचे |२८॥ 

। आपल्या अश्ञानकरून । स्थ जगत्‌ तूंच रचिश्ी जाण ॥ 
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॥ पुनरपि सवीचें करून संहारण । अविनाशी आपण असशी॥२९॥ 
॥ पाहून मिथ्या प्रपंचाशी । किंचित्‌ खेद न आणी मानसीं ॥। 

॥ देवाचा देव त आहेश्ी । सवे सुखराशी परिपूण ॥ ३० ॥ 

॥ मार्यकरून तुझे ठायीं । जीव जग इंश होत पाही । 

॥ जसे रज्जुशिपेचे ठायीं । सपेखूपें पाही भासत ॥ २१ ॥ 

॥ पदार्थांच्या ठायीं जी आसक्ति । तयाशींच राग ह्मणती ॥ 

॥ तो निःशेष जाळून निश्चिती । हेषाची निटचि तशीच करी ॥२२ 
॥ लोभ आणि काम सवे त्यागून । पारावार जो संसार पूणे ॥ 

॥ त्याचे वारंवार मृगजळ समान । करी दशन निजहूदयीं ॥ २३ ॥ 
॥ आणि ज्ञानरूप जा सूये पणे ॥ तो श्रवणकरून करी संपादन | 

॥ तमखूप अंधकार जाण । करी निरसन तयाचे ॥ २४ ॥ 

॥ माया आणि अविद्रेस्तव । पतीत होतात जीव शिव ॥ 

॥ तो भेद त्यागकरून सव । निरखून अभेद चैतन्य लक्षी ॥ २५ ॥ 
॥ हाच सब बेदांताचा सारांश । जाणावे आपआपणास ॥ 

॥ दास्यत्वरूप त्यागून पाश । न करा आस इज्याचीही ॥ २६ ॥ 

॥ तं आहेशी निश्चळ । चळरूपी नसून अचळ ॥ 

॥ हा संसारवृक्ष मिथ्या सकळ। नभी भासे नीलत्व जयापरी ॥३२५७॥ 


- टीका!- ज्ञानाची साधने सांगतो.हे शिष्य,राग ह्मणजे. पदार्थाचे ठायीं जी 
आसक्ति ती जाळून ठोभाचा नाश कर-छ मास मार आणि काम निवृत्त कर.राग 
ठोभ.द्वेष, कामांच्या ्रहणेंकरून सवे राजसी तामसी वृत्तीचे हण आहे. म्हणून 
सर्व राजसी तामसी वृत्तींचा नाश करक अथे सिद्ध झाला. कारण येणंकरून 
राजसी तामसी वृत्ति ज्ञानाची विरोधी आहे. तन्नाश्यावांचून ज्ञान होत नाहीं 
म्हणून तन्िवृत्ति जिज्ञासूळा अपेक्षित आह विवेक वैराग्य शमादिषट्संपात्ते 
मुमुक्षुता हीं चार ज्ञानाची साधनं आहेत. त्यामध्ये वैवेक मधान आहे 
कारण कीं विवेककरून चैराग्यादि उत्पन्न होतात, म्हणून विवेकउपदेश आतां 
आचार्य सांगतात. हे शिष्य, पारावार जो संसार त्यास वारवार सृगजळसमा 
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न जाण. पारावार नाम संसाराच आहे. आणि अपारावार नाम आत्म्याचे 
आहे. पारावार मिथ्या आहे, या शब्दाने अपारावार मिथ्या नाही, केतु स- 
त्या हा प्रसंग अथकरून कथन करतो. जसा गारोड्याचा तमाय पहातांना 
पन्नास पिता म्हणतो, हे पुत्र आम्रवृक्षादि गारोड्याने केलेळं सभ मिथ्या अहित 
या सांगण्यान गारोड्यास मिथ्या जाणत नाहीं. किंतु सत्य जाणतो. तस ज- 
गतू मिथ्या म्हटल्याने आत्मा सत्य जाणला पाहिजे. या अभिप्रायंकरून आ- 
'चायाना पारावार मथ्या बोलिला. या प्रकारकरून जगतू मिथ्या आहे, आत्मा 
सत्य आहे, या विवेकांचा उपदेश केला. त्या विवेकेंकरून अन्य साधनं ञआ- 
पणच उत्पन्न होतात ह्मणून विवेकाच्या उपदेशकरून सर्य साधनांचा उपदेश 
अथकरून काथेला. हीं ज्ञानाची बहिरंगसाधने सांगितली. आतां अतरंगसार्धने 
सांगता. अंतरंग साधन श्रवण म्हणावें. हे शिष्य, ज्ञानरूप जो भानु त्यास 
श्रवणकरून संपादन करून तम ह्मणजे अज्ञानरूप जो अंधकार त्याचा नाह 
कर, तम नाम अंधकाराच आणि अज्ञानाचे आहे. अंधकार उपमा आहे आ- 
णि अज्ञान उपमेय आहे. ज्ञानाचे स्वरूप अन्य शास्त्रांचे ठायीं नानाप्रकारं 
वाणळ आहे, म्हणून महावाकयानुसार ज्ञानस्वरूप सांगतो. हे शिष्य, जीवेश्व- 
राचे ठायी जो भेदप्रतोतिदशक मायाअविद्याभाग त्याप्रत त्यागून . भेद- 
रांहेत ज| चतन्यभाग तो तूं जाण, येणंकरून असे सिद्ध झाठे कीं, भाग- 
त्यागलक्षणकरून जौवेश्वरांची एकता जाण. पूर्वी काथेला जो अभ त्यातेच सं- 
कषपकरून सागता. ह शेष्य, चळरूपी म्हणजे विनाशी जो देहादि 
सधात ता तू नाहास, ।कलु अचळ म्हणजे अविनाज्ली ब्रह्म तूं आहस 
आणि वृक्षरूप सत्तार ।मथ्या आहे. जशी. नभाचे ठायीं नीलता आणि. 
'कटाहरूपता नसून मिथ्या प्रतीत होते. तसांच संसारही आत्म्याचे 
ठायी मिथ्या प्रतीत हात. ता. संसार वृक्षरूपकरून श्रति स्मृतीचे ठायीं 
' बोलिला आहे, म्हणून वृक्षशब्दाचा प्रयोग संसाराचे ठायी केला आहे. आता 
भाक्षाच साधन ज्ञान आह, या अथाचे अन्य प्रकारंकरून वणन करतो 
॥ मू. आ. | 


अज्ञानी आगि ज्ञानवान ॥ ल्यांचीं बंधमोक्ष हीं हहे जाण ॥ 
सेथ रागविरागलक्षणेंकरून ।। ध्वजा पण शांभत ॥३८॥ एक 
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विषयांचे ठायीं सत्य भ्रम ॥ आणि दुजा तो मिथ्या भ्रम ॥ 
या क्विविध बुद्धि वायु निःसीम ॥ निशिदिनीं अविश्राम हल- 
चीत ॥ ३९॥ आणि अंतःकरणाचेठायी द्रिविध पुतळ्या अ- 
सती पाही ॥ एक प्रपेचरूप साक्ष्य मलिन ही ॥ पाहून हृदयीं 
भुलती रागी ॥ ४० ॥ दुसरी साक्षीरूप जाण ॥ ती असे 
अति शुद्ध पूर्ण ॥ तिशीं पाहून त्यागी जन ॥ आनंद पूणे पा- 
वती ॥ ४१॥ चंचळ श्रम निजस्वरूप जाणत ॥ ते दुःखकू 
पामाजीं घुडत ॥ जे अचल ब्रह्म निजस्वरूप पाहत ॥ ते पा- 
वत आनंदस्वरूप ॥ ४२॥ 
हीकाः--हे शिष्य, देहामिमानी जे अज्ञानी, आणि देहाभिमान्रहित ज 
ज्ञानी त्यांचीं बंधमोक्ष हीं दोन गरु आहेत. त्यांत अज्ञान्याचे बंधग्रृहू आणि. 
ज्ञान्याचें मोक्षग्रह आहे. रागविराग त्यांच्या ध्वजा आहेत. जशी ध्वजा रा- 
जनगराचें चिन्ह अहिं तशीं राग आणि विराग हीं त्यांची चिन्हे अहित, 
त्यांत अज्ञान्याचें राग चिन्ह आहि, आणि ज्ञान्याचे विराग चिन्ह आहि 
यद्यापे अज्ञान्याशीं कदाचित्‌ विराग असतो तथापि ज्ञान्याचा विराग त्याहून 
'विलक्षण आहे असे सांगतो. हे शिष्य, शब्दादिविषयांचे ठाया सत्य भ्रम ह्म- 
"णजे सत्यपणाची भ्रांति, आणि मिथ्या अम ह्मणजे रज्जुसर्पाचेपरी विषय भ्रम- 
रूप आहित. हा जो वृद्धीचा निश्चय तो वायूचेपरी रागविरागाप्रत हालवितो.. 
जसा वायु ध्वजेची चंचलता करतो, तशा विषयांचे ठायीं सत्यवुद्धि आणि 
अमवुद्धि रागविरागांना चंचळ करतात. शिथिल होऊं देत नाहींत. विषयां- 
च्या ठायीं सत्यवुद्धीकरून रागाची शिथिलता निवृत्त होते, आणि अमवु- 
द्धीकरून विरागाची शिथिलता निदृत्त होते. विषय असत्य अहित ह्मणून 
त्यांचे ठायी सत्यवुद्धि आंतिरूप आहे, हा अथ सिद्ध होण्याकरतां ओवीमध्यें 
सत्यभ्रम बोलिला, सत्यबुद्धि बोलिली नाहीं. आरंतिज्ञान आणि भ्रांतिज्ञानाचा 
मिथ्या विषय तो अरम ह्मणावा, थेणकरून अज्ञान्याच्या विरागाहून ज्ञान्याच्या 
विरागाचा भेद बोलिळा. कारण कीं, अज्ञान्याचा विराग विषयांचे ठायीं मिथ्या 


वुद्धीकरून उत्पन्न झाला, नाही हणून मंद आहे. विषय मिथ्या आहेत ही 


२३२ विचारसागर, 


बुद्धि अज्ञान्याशी नाहीं, यद्यापे शास्त्रयुक्तीकरून अज्ञानीही मिथ्या जाणतो, 
तथापि विषय मिथ्या आहेत ही अपरोक्ष बाद्चे ज्ञानवानासच आहे, अज्ञान्यास 
नाहीं. हणून अज्ञान्याशीं विषयांचे ठायीं परोक्ष जी मिथ्या बुद्धि आहे 
त्या बुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यश्रांते निवृत्त होत नाहीं. या. प्रकार 
करून अज्ञान्यास ज्या कालीं विषयांचे ठायीं विराग होतो, त्या काठी 
परोक्ष मिथ्या बुद्धीकरून होतो, परंतु परोक्ष मिथ्या बुद्धीहन अपरोक्ष सत्य 
बुद्धि प्रबळ आहे. ह्मणून अज्ञान्याची परोक्षमिथ्या बुद्धि विरागाचा हेतु 
नाहीं, कारण विषयाचे ठायीं प्रक जी सत्यबुक्चे त्या बुद्धीने राग होतो, 
आणि विराग जो होतो तोही मिथ्याबुद्धीकरून नाहीं, किंतु विषयांचे ठायी. 
दोषदेष्टीकरून होतो, आणि ज्ञानवान्‌ सर्व प्रपंचास अपरोक्षरूपॅकरून मि. 
थ्या जाणतो ह्मणून त्या अपरोक्ष मिथ्याबुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यवुद्धि नि- 
वृत्त होते हणून रागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी सत्य बुद्धि ती ज्ञान्याशी 
नाहीं. विरागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी मिथ्यावाद्वे ती ज्ञानवानास आहे. 
जर ज्ञान्याशीं विषयांचे ठायीं सत्य बुद्धि असावी तर पुनः राग व्हावा, 
आगि विराग निवृत्त व्हावा, तो अपरोक्षरूपकरून मिथ्या जाणलेल्या 
पदार्थांचे ठायीं पुनः सत्यज्ञुद्धि होत नाही. जसा अपरोक्षरूपकरून मिथ्या 
जाणला जो रज्जूसर्प त्याचे ठायीं सत्यबुद्धि पुनः होत नाहीं. तज्षी ज्ञान्याशीं 
पुन: सत्यबुद्धि होत नाहीं. या प्रकारेंकरून रागाची उत्पात्ते आणि विरागा- 
ची निवृत्ति ज्ञान्याशीं नाहीं ह्मणून ज्ञान्याचा [वैराग रढ आहे, आणि अज्ञा 
न्याशीं विराग दोषदृष्टीकरून होतो; ह्मणून निवृत्त होतो. कारण कीं ज्या प- 
दा्थीचे ठायीं दोषदष्टि होते त्याच पदार्थाचे ठायी अन्यकालीं सम्यक्‌ वुद्धि 
होते. जले सर्वे पुरुषांना पडु धमीतीं खरीच ठायीं दोषदृष्ट होते, आणि 
कालांतरी पुनः सम्यक्‌ बुद्धे होते. याप्रकारेकरून अज्ञान्याशीं ज्या काढी 
दोषदष्टि होते, त्या काढी [विराग होतो आणि ज्या काली दोषददष्टे निवृत्त 

- ला काठी विराग निवृत्त होतो, ह्मणून अज्ञान्याशी हृढ विराग होत नाहीं 
(ब न्न राग आणि विराग जञान्याज्ञांन्याची चिन्हे वार्णिलीं. आतां 


सांगतो हे शेष्य, जश्ली घरावर पुतळ्या ह्मणजे हस्त्यादिकांच्या 


तरंग सहावा. २२३ 


मूर्ती असतात तशीं बेधमोक्षवाम दोघांची अंतःकरणे आहेत त्यांच्या ठायीं 
साक्ष्य, साक्षी पुतळ्या आहेत. अज्ञान्याच्या अंतःकरणाचे ठायीं साक्ष्यरूप 
पुतळी, आणि ज्ञान्याच्या अंतःकरणाचे ठायीं साक्षीरूप पुतळी आहे. साक्षाची 
विषंय जो प्रपंच त्यास साक्ष्य ह्मणतात. ती साक्ष्यरूप पुतळी मालिन आहे 
आणि साक्षीरूप पुतळी शुद्ध आहे. अन्य अथे स्पष्टच आहे. भाग त्याग 
ठक्षगेचे ओर्वांमध्ये विशेषकरून अहण केलें आहे हणून तें स्पष्ट सांगण्याकर- 
तां आतां लक्षणंचे भद कथन करता. 
॥ मू. ऑ. ॥ 

जे का बुद्धिमान पंडित ॥ ते लक्षणात्रिमरकारं बोलतात ॥ 

जहत्‌ अजहत्‌ जहदाजहत्‌ ॥ जाण निश्चित निजत्ददयीं॥ ८ २॥ 

महावाक्याचे ठायी हे तात ॥ पथम दोन्ही नाहीं संभवत ॥ 

भाग त्यागॅकरून निच्चित ॥ दशवित निजरूप ब्रह्म ॥ ४४ ॥ 

॥ अथेस्पष्ट ॥ 
शिष्यउवाच---- 
॥ मू ओ. ॥ 

ह भो लक्षणा काय ह्मणतात ॥ हे मज कळवावे समस्त ॥ 

पुनः त्यांचे भेद जे निश्चित ॥ ते लक्षणसाहित सांगावे ॥ ४५ ॥ 

टीकाः--सामान्य ज्ञानानंतर विशेषाचे ज्ञान होते, जरस सामान्य ब्राह्म- 
णाचे ज्ञान झाल्यानंतर सारस्वतादिक विशेषांचे ज्ञान होतं, तसं टक्षणेर्चे 
सामान्य ज्ञान झाल्यानंतर मग जहतादि विशेषरूपाचे . ज्ञान संभवत, ह्मणून 
ठक्षणेचे सामाम्यस्वरूप जाणल्यावांचून जहतादि विशेषस्वरूपाचे ज्ञान होत 
नाही, या अभिप्रयिकरून शिप्य ह्मणतो कीं, हे प्रभो लक्षणा काय ह्मणतात 
हे मी जाणत नाहीं, झणून लक्षणेचें सामन्य रूप दाखवून त्यानंतर जहत्यादि. 
लक्षणेचें विशेषस्वरूप स्पष्ट सांगा. गुरुरुवाच-- 
१ ॥ मू. ऑ. ॥ 

आतां शिण्या माझें वचन ॥ ऐक एकाग्र चित्तेकरून ॥ जेणें 

३०४३९ 


२३२ विचारसागर. 


बुद्धि अज्ञान्याशी नाहीं, यद्यापे शास्त्रयुक्तीकरून अज्ञानीही मिथ्या जाणतो, 
तथापि विषय मिथ्या आहित ही अपरोक्ष बुद्धे ज्ञानवानासच आहे, अज्ञान्यास 
नाह. हणून अज्ञान्याशी विषयांचे ठायीं परोक्ष जी मिथ्या बुद्धि आहे 
त्या बुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यश्रांते निवृत्त होत नाहीं. या. प्रकोरें- 
करून अज्ञान्यास ज्या कालीं विषयांचे ठायीं विराग होतो, त्या कालीं 
पराक्ष [मथ्या बुद्धाकरून हाता, परतु पराक्ष मिथ्या बुद्धीहून अपरोक्ष सत्य 
बुद्धि प्नळ आहे. ह्मणून अज्ञान्याची परोक्षमिथ्या बुद्धि विरागाचा हेतु 
, कारण विषयाचे ठायीं प्रक जी सत्यबुक्चे त्या बुद्धीनं राग होतो, 
आणि विराग जो होतो तोही मिथ्याबुद्धीकरून नाहीं; किंतु विषयांचे ठायी 
दोषदृष्टीकरून होतो, आणि ज्ञानवान्‌ सवे प्रपंचास अपरोक्षरूपकरून मि. 
थ्या जाणतो ह्मणून त्या अपरोक्ष मिथ्याबुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यबुद्धि नि 
वृत्त होते हणून रागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी सत्य बुद्धि ती ज्ञान्याशी 
नाहीं. विरागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी मिथ्याव्राद्षे ती ज्ञानवानास आहे 
जर शञान्याशा ॥वेषयांचे ठाया सत्य बुद्धि असावी तर पुनः राग व्हावा 
आणि विराग निवृत्त व्हावा, तो अपरोक्षरूपकरून मिथ्या जाणलेल्या 
पढाथाचे ठाया पुनः सत्यब्जाद्धे होत नाही. जसा अपरोक्षरूपकरून मिथ्या 
जाणला जा रञ्जूसप त्याच ठाया सत्यबुद्धि पुनः होत नाही तशी ज्ञान्याशीं 
युन: सत्यवाद्ध हात नाहा. या प्रकारंकरून रागाची उत्पत्ति आणि विरागा- 
ची निवात्ते ज्ञान्याशीं नाहीं ह्मणून ज्ञान्याचा [वैराग रढ आहे, आणि अज्ञा 
न्याशीं विराग दोषदृष्टीकरून होतो; ह्मणून निवृत्त होतो. कारण कीं ज्या प- 
दाथाचे ठायीं दोषदाष्टे होते त्याच पदाथांचे ठायीं अन्यकालीं सम्यक बद्धि 
होते. जर्स सवे पुरुषांना पडु धमोतीं खीचे ठायीं दोषदृष्टि होते. आगि 
कैाांतरी पुनः सम्यक्‌ ब्ाद्धे होते. याप्रकारकरून अज्ञान्याशी ज्या काठी 
दोषदष्टि होते, त्या काढी विराग होतो आगि ज्या कालीं दोषदष्टे निवृत्त 
त्या काली विराग निवत्त होतो, हणून अज्ञान्याशीं टढ विराग होत नार्ही 
ज्या राग आणि विराग ज्ञान्याज्ञान्याची चिन्हें वार्िली. आतां 
नता हे शेष्य, जशी घरावर पुतळ्या झणजे हस्त्यादिकांच्या 


तरंग सहावा, २्श्र 


मूती असतात तशीं बंधमोक्षथाम दोघांची अंत:करण आहेत त्यांच्या ठायी 
साक्ष्य, साक्षी पुतळ्या आहेत. अज्ञान्याच्या अंतःकरणाचे ठाय साईयरूप 
पतळी, आणि ज्ञान्याच्या अंत:ःकरणाच ठाया साक्षीरूप पुतळी आह. साक्षाची 
विषंय जो प्रपंच त्यास साक्ष्य ह्मणतात. ती साक्ष्यरूप पुतळा माठेन आहे 
आणि साक्षीरूप पुतळी शुद्ध आहे. अन्य अथे स्पष्टच आहे. भाग त्याग 
लक्षणेचे ओर्वामध्ये विशेषेकरून ग्रहण केलं आहे ह्मणून ते स्पष्ट सांगण्याकर- 
तां आतां लक्षणेचे भेद कथन करता 
॥ मू. आ. ॥ 

जे का बुद्धिमान पाडत ॥ त लक्षणात्रिप्रकार बालतात ॥ 

जहत्‌ अजहत्‌ जहदाजहत्‌ ॥ जाण निश्चित निजत्ददर्या॥८२॥ 

महावाक्‍याचे ठायी हे तात ॥ पथम दोन्ही नाही संभवत ॥ 

भाग त्यागेकरून निश्चित ॥ दशैवित निजख्प ब्रह्म ॥ ४४ ॥ 


॥ अथस्पष्ट ॥ 
शिष्यउवाच--- 


॥ मू आ. ॥ 

हे प्रभो लक्षणा काय हणतात ॥ हं मज कळवावे समस्त ॥ 

- पुनः त्यांचे भेद जे नांव ॥ ते टक्षणसाहित सांगावे ॥ ४५ ॥ 
टोकाः-सामान्य ज्ञानानंतर विशपाच ज्ञान होते, जसं सामान्य ब्राह्म- 
यानतर सारस्वतादिक विषाचे ज्ञान होते, तस लक्षणच 
मग जहतादि विशषरूपाचं ज्ञान संभवत, हणून 
लक्षणेचें सामान्यस्वरूप जाणल्यावांचून जहतादि विशेषस्वरूपाच ज्ञान हात 
नाहीं, या अभिप्रयिकरून शिर्‍्य ह्मणतो कीं, हे प्रभो लक्षणा काय ह्मणतात 
हँ मी जाणत नाहीं, हणून लक्षणेचे सामान्य रूप दाखवून त्यानंतर जहत्यादि. 
लक्षणेचे विशषस्वरूप स्पष्ट सांगा गुरुरुवाच--- 


॥ मू. आ. ॥ 
[तां शिष्या माश वचन ॥ एक एकाग्र चित्तकरून ॥ जणं 


टर ०“ - १ 


णाचे ज्ञान झार 
सामान्य ज्ञान झाल्य|नतर 


२३४ विचारसागर, 


लक्षणेचे भेद पूर्ण ॥ आणि लक्षणा संपूर्ण जाणशी । ४६॥ 

द्विमकार असे पदवृत्ति ॥ त्यांत एक असे शक्तिवृत्ति॥ आणि 

दुसरी ती लक्षणावदृत्ति ॥ विवेकसहित चित्ती एक पा ॥४७॥ 

टीकाः--पदाचा जो अथोशीं संवंध ती वृत्ति ह्मणावी. ती वृत्ति दोन 
प्रकारची आहि. त्यामध्ये एक शक्तिवृत्ति आणि. दुसरी लक्षणावृत्ति. त्याचा 
अंथ लक्षणेसहित तूं ऐक. || अथ शक्तिलक्षणं ॥ 

॥ सू. ओ. || 

घटएदश्रवणकरून ।॥ घटाथीचे होत ज्ञान ॥ ही शक्ति ईश 

इच्छा जाण ॥ न्यायमतंकरून सांगितली ॥ ४८ ॥ 

टीका:---घटपदश्रवणेकरून घटा्थ ह्मणजे कंबुग्रीवादि घटाचे ज्ञान सर्व 
पुरुषांना होतें, अशी ईश्वरेच्छा तिला न्यायक्यास्त्रामध्ये शक्ति ह्मणतात. 

॥ अथ सिद्धांतशाक्तिलक्षणं | 
॥ मू. ओ. ॥ 

घटपदाचें सामर्थ्य पूर्ण ॥ वेदाजुसार तीच शक्ति जाण ॥ 

अश्नीचे ठायीं दाहकत्बेकरून ॥ अगिशक्ति पूणे असे जशी ४९ 

टीका:--घटपद श्रवणकर्त्यास कलदरूप अर्थाचे ज्ञान करण्याचें जे 
घटपदाचे ठायीं सामर्थ्य तीच घटपदामध्ये शक्ति आहे. तसेच पटपद श्रो- 
त्याशी वस्रूप अर्थाचे ज्ञान करण्याचें जे सामर्थ्य तीच पटपदाचे ठायीं 
शक्तिवात्ति आहे. असंच सर्व पदांचे ठायी जाणावें. याविषयीं दृष्टांत सांगतो, 
जशी वर्न्हींचे ठायीं संछम़वस्तूचे दहन करण्याची सामथ्यरूप शक्ति आहे, 
तसच श्रोत्याच्या कर्णाशी संबंध होतांच वस्तूचे ज्ञान करण्याचें जे पदाचे 
ठायी सामर्थ्य तीच शक्ति ह्मणतात. साम्ये नाम समथपणाचे आहे. जिला 
समर्थता आणि वळ आणि जोरही ह्मणतात. जशी अर्नीच्या ठायी दाहकतेची 
चाके आहे, तशी जलाचे ठायी ओढे करण्याची व तृषा निवृत्त करण्याची 
आदिकरून जी समर्थता आहे तीच श्लाक आहे. या प्रकारेकरून सर्व पदा- 


थोचे गी ञ न २७ (र ल्_ दभर. 
गाव .आपआपलें कार्य करण्याचें जे सामर्थ्य आहे ताच शक्ति आहे; 
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हा वेदांचा सिद्धांत आहे. तिचा तूं निश्चय कर. आणि न्यायरीतीची जी शोक्ते 
[तिचा त्याग कर. शिष्य उवाच--- 
॥ मू ओ०॥ 

नु अभिरूपाहून भिन्न ॥ शक्ति कांहीं न दिसे अन्य॥ आणे 

दाहकतेचे जे कारण ॥ ते स्वतः असे पूण अग्नीमध्ये ॥ ५०॥ 

एवं पदाच्या ठायीं वणावांचून | शक्तीच किमापे हात नाहो 

भान ॥ यास्तव इंशेच्छा जी पूणे ॥ ताच शकत माझ मन 

मानीत पॅं॥५१॥ 

दीकाः---नचु हा शब्द संदेहवाचक अहि. वन्हीचे ठायीं वन्हिस्वरू- 
पाहून वेगळी शक्तीची प्रतीति होत नाहीं, आणि तुह्यीं बाोलिळे कां दाह 
तेचा हेतु वन्दीचे ठायी जे सामथ्ये तीच वन्होच ठाया शक्ति आहे, हे घडत 
नाहीं. कारण कीं दाहकतेच अ कारण त केवळ वन्हीमध्यंच आहे. अप्रासेद्ध 
सामर्थ्य वन्हीचे ठायीं मानून त्याचे ठाया हठ मानण्याचे आणि प्रसिद्ध व- 
न्हीचे ठायीं हेतुता तिचा त्याग करण्याचें कांहीं प्रयोजन नाहीं. जशी दृष्टां- 
ताचे ठायीं शक्ति संभवत नाहा य़ा प्रकारेकरून पदाचे ठायींही वणेसमुदाय 
चदस्वरूपाहून वेगळी शक्ति भासत नाहीं, आणि तिचे प्रयोजनही नाही. या 
हेतृस्तव इश्वरेच्छारूप जी न्यायरीतीकरून शक्ति तीच माझ्या बुद्धीस मा- 


नते, ॥ श्रीगुंरुरुवाच ॥ 
॥ मू. आ. ॥ 


जव्हा अप्नांचा प्रतिबध हात ॥ तेव्हां दाहकता न हांत म- 
तीत ॥ आणि उत्तेजकारच होता सानधत्व ॥ दाहकत्व उप- 
जत अग्नीचे ठाया ॥ ५२॥ जर वन्हीच दाहकतेचा हतु हात | 
तर दाहकता व्हावी संतत ॥वन्हि असतां उत्पात नाश हांत | 

सी शक्ति निश्चित जाण तू. ॥ ५२ ॥ 

शप्य अस्नीचा प्रतिबंध झाला असतां अझपासून दाह होत 


टीका र्ट 
नाहीं आणि तो प्रतिबंध असतांही उत्तेजक मणि समीप धरतांक्षणींच्‌ 
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आझसयुक्त पदाथोच दहन होते. जर शक्तीवांचून केवळ दाहकतेचा. हेतु अ- 
सता तर सवकाल हणजे प्रतिबंधराहेत कालाचेपरी उत्तेजकराहैत कालाचे 
ठाया उत्तेजकावांचून दाह झाला पाहिजे. कारण की, दाहकतेचा हेतु केवळ 
आये त्याकाली विद्यमान आहे, आणि आमच्या मती तर हा दोष नाही 
कारण का अझाची शक्त अथवा शक्तीसहित अभि दाहकतेचा हेतु आहे 
केवळ आ नाह जेथ प्रतिबंध आहे, तेथें यद्यपि प्रतिबंधेकरून अम्नीचा 
नाश अथवा ।तर!धान होत नाहीं, तथापि अस्नीच्या शक्तीचा नाश अथवा. 
तराधान हात, ह्मणून दाहकतेचा हेतु जी शक्ति तिचा अभाव होण्यासव दाह 
हात नाह. आणि जेव्हां प्रतिबंधासमीप उत्तेजक प्राप्त होतो, तेव्हां अभिद- 
क्तीचा नाश अथवा तिराधान प्रतिबंधेकरून असतांही उत्तेजक माहात्म्येकरून 
उन: शक्ताचा मादुभोत. होतो, ह्मणून दाह होतो. एवं प्रतिबंधेकरून नाशवान 
आण उत्तजककरून उत्पन्न होते ती शक्ति दाहकतेचा हेतु आहे. कार्गवि- 
रांधी प्रतिबंध आणि प्रतिवंधकही ह्मणावा, आणि प्रतिबंध होत्साता जो काये. 
साधक, ता. उत्तेजक ह्मणावा, अर्झाचे ठायीं प्रतिबंध आणि उत्तेजक माणे 
पत्र आपधा आहेत. ज्या मागे मंत्र ओषधींच्या सत्निधानेंकरून दाह होत 
नाह त ह्मणावे प्रतिबंधक आणि ज्या मागि मंत्र ओषधींच्या सानिधीकरून 
शातबधक होत्साताही दाह होतो, तं ह्मणावें उत्तेजक 
॥ मू. ओ. ॥ 

हे ॥शष्य या प्रकारंकरून ॥ सवे पदार्थीच्या ठायीं शक्ति घे 

जाणून ॥ काहाच होत नाहीं शक्‍तीवांचून ॥ हा निश्चय पूर्ण 

जाण तू ॥ ५४ ॥ 

टीका:--हे शिष्य, वान्हिवज्जलादि स्व पदार्थांचे ठायी तू शाक्ते जाण, 
शक्तीवांचून कोणत्याही हेतून कांहीं कार्य होत नाहीं. या प्रकारंकरून शक्तीचे 
प्रयोजन काथ्रेळे. पूर्वी शिप्यानं प्रश्न केला होता कां वन्हीहून भिन्न शाक, 
हात होत नाहीं, त्याचें समाधान सांगण्याकरतां शक्तीचा अनुभव दाखवितो. 

॥ मू. आ. ॥ 
मतां यांत शाक्त नाहीं । आणि पुनः शक्ति उपजली पाही ॥ 
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हा शक्तीचा प्रत्यक्ष अनुभव घेइ । लोप काणे ठायींही नसे- 


ची ॥ ५५ ॥ अथ स्पष्ट 
सिद्धांत रीतीकरून शक्तीचं स्वरूप आणि शक्तीविषयीं प्रमाण ।नेरूपण के- 


आतां अन्यमताच्या शक्तीचे खंडण करता 
॥मू. आ॥ 

जर इंश्वर इच्छाच शाक्त पूण । तरी पदाच्या जवळां नाही जाण ॥ 

हा अन्याय न्यायमेतकरून । म्हणून ही शक्ति जाण मिथ्या प!५६॥ 

टीकाः---जर ईश्वराची इच्छा पदशक्ति म्हणावी तर ती घडत नाही 
कारण कीं, ईश्वराची इच्छा ईश्वराचा धर्मे आहे, तो इंश्वरांचे ठायी राहतो; 
म्हणून ती इच्छा पदाची शक्ति आहे हे म्हणण पडत नाहीं. जर पदाचा 
धर्म झाक्ति असावी तर ती पदाची शक्ति आहे हें बोलणें संभवते, ह्मणून पदा- 
ची सामथ्यरूपच पदाची शक्ति आहे हे॑ बोलण संभवर्त. इंशाचा इच्छा 
पदाथीजवळ नाहीं, ती पदाची शक्ति बोलगें संभवत नाहीं. आतां वैय्य़ाकरण 
रीतीने शक्तीचे लक्षण सागता 

॥ मू. आओ. ॥ 

योग्यता जी पदाच्या 'अथोची। तीच पदाच ठाया शाक्त साची॥ 

ही शक्ति वेय्याकरणाच । अस हरिकारिकचा प्रमाणता ॥ ५७॥ 
___पृदाचे ठायी जी अ्थीची योग्यता म्हणजे अथज्ञानाची हेतुता अथ- 
चे ठायीं शक्ति अहि. जशी घट पदाचे ठायी कळशरूप अथे 
ज्ञानाची हेतुता रूप योग्यता आहे १ च शाक्ते आहि. या प्रकोरकरून वैय्याकर- 
णंभूषणग्रंथामध्ये हरिकारिकेच प्रमाण लिहून शक्ति बोलिली.अथवा वेय्याकरणाच 
ज॑ भूषण म्हणजे उत्तम वेय्याकरणी ते हरिकारिका म्हणचे छाक पाहून बोलतात » 

॥ गुरुरुवाच ॥ 


टीका 
चा हेतुपणा, ती पदा 


॥मू. आ 
, शिष्या ऐक माझें वचन | जा शक्ति मानितवेय्पाकरण॥ त्याचे 
ठायीं असे प्रबळ दूवणात सांगतों जाण.तुजशीं॥ ५८ ॥सामथ्य 
पदाचे ठायी आहे चा नाही । असा तूं विकल्प करून पाही 
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म्हणेल कीं सामर्थ्य पदाचे ठायी: । आहे तरी लोकप्रीसद्ध श- 
॥क्त [सडू ॥ ५९ ॥ जर म्हणल सामथ्य नाहा ।तंरा असंमथे 
पदाच ठाया ॥ याग्यताच सिद्ध होत नाही!त्याचा विचार पाही 
गिता ॥ ६०॥ पद आहे अंसमथ निश्चित । आणि त्यास अथे- 
याग्यता ह्मणत ॥ हा प्रत्यक्ष विरोध दिसत । हे दूषण ।नाश्रेत 
जाण १॥६१.॥ यामकारं गक्तीविषथीं दूषण | विरोधरूप केळे 
कथन॥आणाक पाहिजे तरी ग्रंथदर्पण) शोधन करून पाहावा ॥६२॥ 
टीकाः--हे शिप्य अथ्रज्ञानाची हेतुतारूप योग्यता शक्ति मानतो 
त्त्यास तू हा विकल्प करून पूस का तुमच्या . मतांत पदाचे 
ठाय। सामथ्थ आहे अथवा नाही? प्रथमंपक्ष अंगीकारील तर बळूंकरून आम- 
च्याच मताची शक्त सिद्ध होते. तं सांगता, जर वेय्याकरणी ह्मणेळ की 
पंदाचे ठायीं सामर्थ्य आहे तर लोकप्रसिद्ध जी सामथ्येरूप शक्ति तांच 
पढाच ठाया मानावी, परंतु पदाचे ठायीं अथज्ञाननजनकतारूप योग्यता ती 
शाक्त न मानावी. याचा अभिप्राय हा आहे की जे पदाचे ठायीं सामर्थ्य 
अग्नाक्ार करता त्या सामथ्याहून भिन्न शक्तीचे स्वरूप मानणे योग्य नाही, 
'केठु सामथ्येरूपच शक्ति आहे असे मानणें योग्य आहे, कारण कीं सामर्थ्य, 
बळ, जार व शक्ति हीं नामें एका वस्तूची लोकांमध्ये प्रसिद्ध आहेंत. जोर- 
€।नास &क ह्मणतात का, हा सामथ्यहीन बलहीन शाक्तहीन आहे, आणि 
भाजत ब|जास ह्मणतात का, याचे ठायीं अंकुरोतपत्तीचें सामर्थ्य नाहीं. बल 
शाक्त जार नाह. या प्रकारंकरून सामर्थ्यं आणि शक्तीची एकता लोकांमध्यें 
आसद्ध आह, आणि वन्होचे ठायीही साम्थ्येॅरूपच शक्ति निर्णीत आह; 
झिणून पदाचे ठायीं सामथ्यरूप शक्ति मानणे योग्य आहे, आणि पदाचे 
ठायीं सामर्थ्य न मानून त्याहून भिन्न योग्यतेस शक्ति मानण्यास ठोकप्रासिद्ध 
विरोधावांचून अन्य फळ नाही. आगि असें ह्मणेळ की, सामर्थ्यासच आह्मी 
आाग्यता ह्मणतां, तरी आमचेच मत. सिद्ध हात. आण अस ह्मणंळ का? 
“म्ही जर सामर्थ्य अंगीकार करूं तर सामथ्वरूप शक्तिपदाचे ठायी संभ 
फक, परंतु सामर्थ्याचा अंगीकार करीत नाहीं, म्हणून. अथज्ञानजनकतारूप 


तरंग सहावा. २३९ 


योग्यताच पदाचे ठायीं शाक्त आहे. तर त्यास असं पुसाव काँ, सामथ्याचा 
भाव केवळ पदाचे ठायांच अंगीकार कारेतां, अथवा पदांचे अथ वन्ह्ययादि 
त्यांचे ठायीं अंगीकार करता जर अताचा पक्ष म्हणल तर वन्ह्यादि पदाथाचे ठायीं 
सामर्थ्यरूप शक्तीचे प्रतिपादनामध्ये बोलिली आहे जी युक्ति तेणकरून 
खंडित आहे, आणि प्रथमंपक्ष म्हणेळ तर त्यांविषयी अंत्यपक्षउक्त दोष 
यद्यपि नाहीं, कारण कीं जर वन्ह्यांदि सव पदाथाचे ठायीं सामथ्यरूप शाक्त 
न मानीळ तर प्रतिबंधर्केकरून दाहकतेचा अभाव घडत नाहां. हा अंत्यपक्षाचे 
ठायीं दोष आहे, तो दोष प्रथमपक्षाचे ठायीं नाहीं, कारण काँ, वन्ह्यादिक सवे 
पदार्थांचे ठायीं तर सामर्थ्येरूप शक्ति आहे, यांस्तव प्रतिबंधककरून दाहक- 
नेचा अभाव संभवत नाहीं. परंतु पदाचे ठायीं अथज्ञानजनकतारूप योग्यत 
हून मित्र सामथ्येरूप शक्ति नाहो, ।कछु पदाचे ठायीं अथोची योग्यताच 
शाक्ते आहे. हा प्रथम.पक्ष आ त्याविषयी प्रतिबंधककरून दाहकतेच| अस- 
वरूप दोष तर नाहीं. तथाधि पदाचे ठायींही वन्हीच्या परी सामथ्यांचा 
अंगीकार अंवरय केला पाहिजे हे प्रतिपादन करत. पदाचे ठाया सामथ्य 
अंगीकारीत नाहीं, तर जे असमर्थ पद त योग्य म्हणजे अथजञानास नॅक 
आहे हैं असंगत अहि. कारण काँ पद असमथ आंगि अथेज्ञानाचे जनक है 
नपुंसकाचे अमोघ वीय आहे, य़ा वाक्याचे परी बोलळतांच सविरोध आहे, 
म्हणजे विरोंधस!हेत अहि. सामर्थ्यसहितांचं नाम समथ आणि सामथ्येरहि 
ताचे नाम असमथ आह असमर्थेकरून कांहीं काथ होत नाहीं. हे लोकां- 
मध्ये प्रसिद्ध॑ आहे, महणून असमथ पदकरून अथाचे ज्ञानरूप काये घडत 
नाहीं, म्हणून पदाचे ठायी सामथ्य मानण यांग्य आह; जर सामथ्ये पदाचे 
यीं अंगीकारिठें तर शक्तिही पदांचे ठायीं सामर्थ्यरूपच मानणे योग्य 
आहि. या प्रकारेंकरून अभ्रज्ञांनाची जनकतारूप योग्यता पदाचे ठायीं शक्ति 
केतु सामंथ्येरूपच शाक्ते आहे. जर चैय्याकरणमताविषयी आणीक 


नाहीं, । 
दूषण पाहणें असेठ तर आक्तिनिरूपणरूपदर्पणनांमे ग्रंथ पहावा तीं दूषणे 
दुपेणडक्त कठीण अहित, . *हॅगूत लिहिलीं  नांहींत तली 


थ॑ भट्टमतं शक्ति निरूपण 
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मू. ओं. 

पदाचा अर्थाशीं संबंध ॥ तीच शक्ति तादात्म्यरूप प्रासिद्ध ॥ 

त्यासच भड्टानुसार विशद ॥ भेदाभेद बोलत सत्य पें॥ ६३॥ 

टीका:--पदाचा अथोशीं जो तादात्म्यसंबंध त्यास भट्टम्ते शक्ति म्हण- 
तात, आणि त्या तादात्म्यास भेदाभेदरूप म्हणतात. त्यांचा हा अभिप्राय 
आहे कीं, अभिपदाचा अंगार अथोहून अत्यंत भेद नाहीं, जर अत्यंत भेद 
असता तर अत्यंत भिन्न जलादि त्यांची अभिपदेकरून प्रतीति घडत नाहीं. 
तशी अशिपदेंकरून अंगाररूप अथीची प्रतीति होणार नाहीं. म्हणून पर्दे- 
करून अत्यंत भिन्न अथोची प्रतीति होत नाहीं. जसा पदाचा आपल्या 
अथोशीं अत्यंत . भेद नाही, तसाच. अत्यंत अभेदही नाही. 
जर अत्यंत अभेद वाच्यवाचकाचा असता तर जसा अग्री- 
पदाचा वाच्य अंगार तेणेंकरून मुखाचा दाह होतो तसा अंगारवाचक 
अभि पदाच्या उच्चारणंकरून मुखाचा दाह झाला पाहिजे, आणि पद उच्चारणे. 
करून दाह होत नाहीं ह्मणून अत्यंत अभेदही नाही, किंतु अम्निपदाचा अं. 
गाररूप अर्थाशीं भेदसहित अभेद आहे. भेद आहे ह्मणून दाह होत नाही. 
अभेद आहे झणून अस्निपदेंकरून जल्ादिकांचेपरी अंगार प्रतीतीचा असंभ- 
वही नाहीं, जसा अभिपदाचा अंगाररूप अथौशीं भेदसहित अभेद आहि, 
तसा उद॒क व दुक व जळ जीवन या पदांचा पाणीरूप अथीशीं भेदसहित 
अभेद आहे. जर अत्यंत भेद असता तर उदकाहून अत्यंत भिन्न. अग्न्यादि 
त्यांची उदकपर्देकरून जशी प्रतीति होत नाही, तशी जलादि अ- 
थोचीही उदकादि पदेंकरून प्रतीति होणार नाहीं, ह्मणून अत्यंत भेद नाहीं, 
आणि अत्यंत अभेदही नाही. जर अत्यंत अभेद असता तर जशी 
पाण्यानं मुखामध्ये शीतलता होते, तशी उदकादिपद॒ उच्चारणेंक- 
रूनही मुखाचे ठायी शीतलता झाली पाहिजे, आणि पदेकरून 
शीतलता होत नाही, हणून अत्यंत अभेद नाहीं. किंतु भेद- 
सहित अभेद होण्यास्तव दोन्ही दोष नाहींत. या प्रकारेंकरून सर्वत्रही 
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आपआपल्या वा्च्येकरून वाचक पदाशी भेदसहित अभेद आहि, त्या भेद- 
सहित अभेदासच भट्टानुसारी तादात्म्य संबंध ह्मणतात, आणि भेदाभेद ह्मण- 
तात. तो मेदाभेदरूप तादात्म्य संबंधच से पदांचे ठायीं आपआपल्या अ्थो- 
ची शक्ति आहे. तादात्म्य संबंधाहून वेगळी सामधथ्यरूपशक्ति नाहीं. भेदा- 
भेदाविषयीं युक्ति. सांगितली. आतां प्रमाण सांगर्तो. 
॥ मू. ऑ-॥ 
॥ आ हैं अक्षर त्रत्म प्रसिद्ध । असा वेद बोठत अभेद ॥ 
॥ आणि वाणीमध्यें आहे पद । अर्थ बाहेर हा भेद मगट असे ॥ १४ 
दीका:-मांडूक्यादि वेदवाक्यांमध्ये आ अक्षर ब्रह्म बोलिलें आहे. तेथे 
ब्याकरणरीतीकरून प्रकाशरूप सर्वाचे रक्षण कत्ती आओ अक्षराचा अर्थ असे 
ब्रह्म आहे, यास्तव ओं अक्षर ब्रह्मांच वाचक आणि ब्रह्म वाच्य आहे. जर 
चाच्यचाचकाचा आपआपणांमध्यें अत्यंत भेद असता तर वाचक आकाराचा 
आणि वाच्य ब्रक्षाचा मांडूक्यादि अभेद न कथिते, आणि ओं अक्षर न्रद्म 
आहे, असा अभेद कथिला आहे हणून वाच्यवाचकाच्या अभेदाविषयीं वेद- 
वचन प्रमाण आहे: आणि सवे लोकांच्या प्रतीतीकरून वाच्यवाचकाचा भेद 
सिद्ध आहे. कारण की, अग्न्यादि पदें वाणीचे ठायीं आहेत आणि अंगारादि 
अर्थ वाणीहून बाहेर आहेत; तस ओअक्षर वाणीचे ठायी आणि त्याचा अथे 
वांगीहन वाहेर ह्मणजे आपल्या महिम्यामध्यें आहे. यद्यपि ब्रह्म व्यापक आहें 
ह्षणून वाणीचे ठायींजद्षाचा अभाव नाह, तथापि जक्षामर्ध्य वाणी आहे परंतु 
वाणीमध्ये बह्ष नाहीं. या प्रकोरकरून सवे लोकांना पद वाणीमध्ये आणि 
अथे वाणीहून वाहेर म्तीत होतो, हणून पदाचा आणि अथाचा भेद लोकां- 
अध्ये प्रसिद्ध आहे; या प्रकरकरून वाच्यवाचकाच्या भेदाविषर्यी स्‌वे 
गे अभेदाविषयीं वेदवचन प्रमाण आहे, हणून 


ठोकांचा अनुभव प्रमाण आ 
भेदाभेद > भता र »*५२९ 
पदाचा अथोशीं रूप तादात्म्यसंबंध प्रमाणसिद्ध आहे. प्रसंगकरून 


अंन्यस्थानींही भेदाभेदरूप तादात्म्य संबंध दाखवितो. . 
॥ मू. आ. ॥ 


गुण गुणी आणि जाति व्यक्ति ॥ क्रिया आणि क्रियेचा कर्ता 
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निर्च्रिति ॥ हा तादात्म्य सवध रीति ॥ काय कारण चित्तीं 

जाण तसंच ॥ ६५॥ 

टीकाः---रूप, रस, गंधादिक गुण ह्मणतात. त्यांचा आश्रय गणी ह्य- 
णताते. ' जशी रूपादिकाचा आश्रय भूमि गुणी आहे. अनेक ठायीं. एक 
धर्म राहातो ती जाती ह्मणावी. जसं सवे. ब्राह्मण शरीरांमध्ये एक 
ब्राह्षणत्व आण सव जावासमध्य एक जावत्व, सव घटांमध्य एक धघरत्व 
आहे, ज्याला लोकांमध्ये त्राह्मणपणा, जीवपणा, घटपणा ह्मणंतांत. तीच ब्रा- 
हझ्णादिक शरीरांमध्यं ब्राह्मणत्वादि जाति ह्मणांवी, जातीचा आश्रय 
ब्राह्मयादि ती व्यक्ति ह्णावी, आणि गंमनागमनादि क्रिया ह्मणावी 
आणि तत्क्रियावान्‌ क्रियेचा आश्रय ह्मणावा. इतक्या पदाथीचा तादात्म्य संबंध 
आहे, हे तूं जाण. एवं गुण गुणीचा, क्रिया व क्रिया कत्यांचा, कार्य कारणा- 
चा, आपआपणांमध्यं तादात्म्य संबंध आहे. तादात्म्य नाम भेदसहित-अभे- 
दाचे आहे. यंचंपि निमित्त कारणाचा आणि कायाचा तर भेदाभेदरूप तादा- 
त्म्य सबंध नाहीं, किंतु अत्यंत भेदच आहे, तथापि उपादानकारणाचा आणि 
कार्याचा भेदाभेदरूप तादात्म्य संबंध आहे. जसा कुलालादि निमित्त कारणाचा 
घटरूप कायांशीं अत्यंत भेदच आहे, परंतु उपादानकारण मृत्पिडाचा आणि 
घटाचा भेद्सहित अभेद आहे, जर मत्पिडाहून घट अत्यंत भिन्न असता तर 
जश्या मात्पडापासून अत्यंत भिन्न तेळाची उत्पात्ते होत नाहीं, तक्षी घटाचीही 
उत्पात न होईल, आणि उपादानकारणाचा कार्याहन अत्यंत अभेद असता 
तराहा मालडकरून घटांची उत्पत्ति हाण नाहीं, कारण कीं आपल्या स्वरूप- 
करून आपली उत्पासे हांत नाहो. ह्ॅणून उपादानकारणाचा कायोशीं भेद्स- 
हित अभेद आहे, अभेद आहे, ह्मणून अत्यंत भेद पक्षाचा दोष नाहीं, आणि 
भेद आहे हणून अभेद पक्षाचा दोष नाही.या प्रकारंकरून उपादानकारणाच 
आणे कायाचा भेदाभेद याक्तसिद्ध आहे, आणि प्रतीतीकरूनही उपादान- 
कारणाहून कायाचा भेदाभेद सिद्ध आहे.हा मृत्पड आहे,हा घट आहे या प्रकारे 
भिन्न प्रतीतीकरून भेद सिद्ध होतो, आणि वेचारंकरून पाहिळ तर घटाचे आत 
नाहर मूसेकेहून मैन्न कांहीं वस्तु प्रतीत होत नाही,किंतु मात्तिकाच प्रतीत हात; 
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म्हणून अभेद सिद्ध होतो.या प्रकारेकरून उपादानकारणाचा कार्याशी भेदामिदरूप 
तादात्म्यसंबंध आहेः तसाच गुणगुणीचा भदाभिद आहे, जर घटरूपाचा घटा- 
शीं अत्यंत भेद असता तर जसा घटाहून पटाचा अत्यंत भेद आहे. तो पट 
घटाश्रेत नाहीं. किंतु स्वतंत्र आहे. तसे घटाचे रूपही घटाश्रित न होईल. 
आणि गुणगुणीचा अत्यंत अभद असता तर घराचे रूप घटाश्रित न होतं. का- 
रण की, आपला आश्रय आपण होत नाहीं. हणून गुणगुणीचा मेदभिदरूप 
तादात्म्य संवेथ आहे. या युक्तीकरूनच जाति, व्यक्ति व. क्रिया क्रियावानू 
थांचा भेदामिदसंबंध जाणावा. आणि खंडण करणं जं मत त्याविषयीं बहुत. 
युक्ति बोठण्यांचे प्रयोजन नाहीं; म्हणून आणीक युक्ति लिहिल्या नाहींत- 
॥ अथ भट्टमतखंडनप्रकारः ॥ 

| ॥ मू. ओ. ॥ 

एका वस्तूचा एकाठायीं । भदामेद विरुद्ध पाही ॥ म्हणून हे भः 

त युक्तिमान्‌ सकळही । मानतात पाही अति अशुद्ध ॥ ६६॥ 

टीक[!-यद्येपे एका घटाचे ठायी. आपला अंभेदू आणि 
पराचा भेद. आहे. तथापि ज्यांचा अभेद आहे, त्याचा भेद नाहीं, 
आणि ज्यांचा भेद आहे. त्यांचा अभेद नाहीं. या अभिंप्रा्येकरून एक 
वस्तूचा भेदाभिद आहे, हं विरुद्ध बोलणें आहे. या प्रकरे एक वस्तूचा 
हणजे धटाचाच आपल्या ठायी अभेद आणि पराचे ठायीं भेद आहे, परंतु 
ज्यांचे ठायीं अमेद त्यांचे ठायी भेद नाहीं. आणि ज्याचे ठायीं भेद त्याचे 
ठायी अभेद नाहीं. या अभिप्रायेकरून एक वस्तूचा भेदाभेद एकाच्या ठायी 
विरुद्ध अहित. भदामभेद आपसांमध्य विरोधी अहित, एका वस्तूचे ठायीं 
ञ्याचा भेद असतो त्यांचा अभेद आणि ज्याचा अभेद असतो त्याचा भेद 
विरुद्ध आहे, कषेणून वाच्यवा'चक, गुणगुणी, जातिव्यक्ति, क्रियाक्रियावानू, 
उपादानकारणंकार्यीचें मेदाभेदरूप तादाप अंगीकारले आहे, तं अशुद्ध 
णि पूर्वी वाच्यवाचकांच्या भेदाविषयीं प्रमाण बोलिलें की वाणीमध्यें 


आहि. आ या भेदाविषरयी प्रमाण बो 
वाचक आणि बाहेर वाच्य हणून भेद आणि श्रूतींमध्यें ओ अक्षर ब्रह्म बोडिळें 


आहि क्षणून अभेद त्यांचे समाधान सांगतो. 
22 त्त 
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॥ मू. ओ. ॥ 


_ धणवाक्षराचा आणि त्रह्माचा ।: वेद अभेद बोलिला साचा ॥ 
ह १_ (१ ह". 1 त्र 
परी त्यांतील गुप्त रहस्याचा॥आभिमाय सवेथा न जाणती ॥६७॥ 


टीकाः--प्रणवाक्षराचा आणि ब्रह्माचा वेदामध्ये अभेद बोलिला तो वा- 
'च्यवाचकाच्या अभेदाविषयीं नाहीं, किंतु त्यामध्यें अन्य रहस्य ह्मणजे गुप्त 
अभिप्राय आहे, तो अभिप्राय भट्टानं जाणला नाहीं. जेथे आ अक्षर ब्रह्म बो- 
शिल त्या वाक्याचे तात्पये, आ अक्षर आगि ब्रह्म याच्या अभेदाविषयीं नाहीं, 
किंतु आ अक्षराची ब्रह्मरूपंकरून उपासना करावी या अथौविषयीं तात्पर्य 
आहे. ज्या उपासंनेचे विधान केलें त्या उपास्य स्वरूपाचा हा नियम नाहीं 
कीं जश्ली उपासना विधान केली तसंच उपास्याचे स्वरूप व्हावे, किंतु वस्तु- 
स्वरूपाचा पारित्याग करून अन्य स्वरूपाचीही त्याचे ठायीं उपासना करावी, 
जशी शाळिम्राम आणि नमंदेश्वराची विष्णुरूप शिवरूपंकरून उपासना बो- 
लिली. तेर्थे शंखचक्रादिसहित चतुर्भुज मूर्ते शाशिग्रामाची नाही, आणि 
गंगाभूषित जटाजूटडमरूचर्मकपालसहित मूर्त नमदेश्वराची नाहीं, किंतु दोन्ही 
शिळारूप आहेत आणि शास््रज्ञेनें त्या शिलारूपाची दृष्टि त्यागून दोघांचे 
ठायीं क्रर्मकरून विष्णुरूप आणि शिवरूपाची उपासना कारितात. ह्मणून उ- 
यपास्य स्वरूपाधीन उपासना नाहीं, (किंतु विध्यधीन आहे. जसं शाख्वचन वि- 
थान करवितं तशी उपासना करावी. जसें छांदोग्य उपनिषदामध्ये पंचामि 
विद्या प्रकरणाचे ठायी स्वर्ग, मेघ, भूमि, पुरुष, स्त्री या पांच पदाथींची अ- 
झीरूपंकरून उपसना बोलिली, आणि श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न, वीर्य या 
पांच पदाथीची पंचाझीच्या आहुतिरूप उपासना बोलिली. तेथे स्वगीदि 
अभि नाहींत, आणि श्रद्धा सोमादि आहुति नाहींत; तथापि वेदाशंकरून 
स्वगंठोकादि अभिरूप मानून श्रद्धादे आहुतीकरून उपासना करतात. या 
पक्ारकरून आं अक्षराची त्रह्मरूपंकरून उपासना बोलिली, तेथें ओं अक्षर 
वन्य १ ब्रह्मरूपंकरून उपासना संभवते. उपासना वाक्याचे 
जट ची अपेक्षा नाहीं, किंतु भिन्न वस्तूचीही अभिन्नरूपॅ- 
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करून उपासना होते; आणि विचारेकरून पाहिठें तर ब्रह्माचे वाचक जे ऑ 
अक्षर त्यांचा तर आपले वाच्य अ ब्रह्म त्याशी अभद पडत, परंतु घटादि 
अन्यपदांचा आपआपल्या जडरूप अ्थाशीं अभेद घडत नाही; कारण का, 
सप्रे नामरूप ब्रह्माचे ठायीं कल्पित आहे. ब्रह्म अधिष्ठान आह, आ अक्षरही 
ब्रह्माचे नाम आहे. ह्मणून ब्रह्माचे ठायीं कल्पित आहे. कल्पित वस्तु अधिष्ठा- 
नाहून मित्न होत नाहीं, किंतु अधिष्ठान स्वरूपच होते ह्मणून आ अक्षर जस 
आहे, आणि घटादिपदांचा जो जडरूप आपला अथ तो अधिष्ठान नाहा- किठु 
वाच्यासाहित घटादिपद त्रह्माचे ठायीं कल्पित आहे, आणि ब्रह्म त्याच अधि 
छान आहे हणून ब्रह्माशीं तर सवोचा अभद घडता, परतु घटादिपदांचा 
आपल्या जडरूप वाच्यार्थाशीं अभेद कोणत्याही प्रकारंकरून घडत नाह! 
य़ा कारणास्तव भडमताचे' ठायीं वाच्यवाचकाचा अभद असगत आहे. भाण 
केवळ भेद जर वाच्यवाचकांचा अंगीकॉर करील तर त्यांच्या मताविषयीं 
भट्टानं हा दोष बोलिला आहे की जे घटपदारचे वाच्य घटपदाहून अत्यंत 
मित असते; तर जशी घटेपदाहून अत्यंत. भिर वखर्प' अथाचा प्रताति होत 
नाहीं, तशीच घटपदाशां अत्यत भिन्न कलशरूप अथाची प्रतीति न होइल 
आणि घटपदाशीं वाच्य भिन्न मानून त्याचा थटपदाऱया प्रतीति मानील तर्‌ 
जश्ली वटपदाहून भिन्न कळशरूप अथीची प्रतीति होते, तक्ली अत्यंत भिन्न 
वश्भाची घटपदेकरून प्रतीति झाली पाहेज- हा दोष जे सामथ्ये अथवा इ- 
च्छारूप शाक्त मानीत नाहीत त्यांच्या मतामध्ये आहे. जो शक्तीचा अंगीकार 
करीळ त्या. मतामध्यें नाहीं: कारण १५ बल्प्दाचा वाच्य कलश त्याचं अ- 
वाच्य वखादिक ते दोन्ही घटपटांहून मिन्न आहेत, परंतु घटपदाचे ठायी 
कॅलदरूप अथाचे ज्ञान करण्याची शक्ति आहे, आणि अन्य अथाच ज्ञान 
करण्याची शक्ति नाह!, प्यून घटपदेंकरून कळशरूप अथोहून भिन्न अथोची 
प्रतीति होत नाही- या मकारेंकरून ज्या पंदाचे ठायी ज्या अजाचा शक्ति आहे 
त्याच अथीची त्या पदकरून प्रतीति होते, अन्य अथोची नाहीं, ह्मणून वां« 
चयवाचकाचे अत्यंत भेदाविषयीं दोष नाही. त्यांचा भेद्सहित अभेदरूप ता- 
दालम्यसंबॅथ घडत नाहीं. कारण कीं भेद व अभेद भापआपणात (बर!धी आ- 
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हत तसा उपादान कारणाचा कायाशा भदसाहत अभंद्‌ नाहा कवल भदच 
आहू, आणि कवल भदाविष्यां जो दोष वाढला तां नेय्यायिक आणि शतक्ति- 
वाद्याच्या मतामध्यं नाहा; कारण कां कारण कायाच्या अत्यंत भदावंपर्या हा 
दाष आहे, जर स्रत्पडाहून अत्यंत भिन्न जो घट त्याची उत्पात्ते होईल तर 
अत्यंत भित्न तेळाचीही स्त्पडापासून उत्पात्ति झाली पाहिजे, आणि जर अ- 
त्यंत भिन्न तेलाची उत्पात्ते होत नाही तर अत्यंत भिन्न घटाचाही मृत्पिडापासून 
उत्पात" न झाला पाहज.हा दष नय्यांथकमताचे ठायी नाहा. कारण का, 
वस्तूच्या उत्पत्त[वषया नंय्य़ायिक प्रागभावास कारण मानतात. जसं घट उ 
स्पत्तावेषया दडचक्रकुलळाळ कारण आहत, तसा घटाचा प्रायभावहा घटाचा 
कारण आहे, तसा सवोचा प्रागभाव सर्वांचे टत्पत्तीविषयीं कारण आहे 
ता घटाचा प्रागभाव घटाचा उपादानकारण मत्पि त्याच्या ठाया राहता, 
अन्य ठायीं नाहीं. तेलाचा प्रागभाव तिळाचे ठायीं राहतो अन्य ठायीं नाही 
तसा सवे कायंचा प्रागभाव आपआपल्या उपादानकारणाचे ठायीं राहतो. ज्या' 
पदाथाच ठायी ज्याचा प्रागभाव असतो त्या पदार्थेकरून त्याची उत्पाते होते 
अन्याचा नाहा. जसा मात्पडाचे ठायीं घटाचा प्रागभाव आहे ह्मणून मखि- 
उकरून घटाची उत्पातते होते तलाची नाहीं आणि तेलाचा प्रागभाव तिळाचे 
ठाया राहतो ह्मणून तळापासून तलाचा उत्पात हार्त घराची नाहः. असा 
सव कायच ठाया प्रायभाव कारण आहे. ह्मणून कारणकायीचा अत्यंत 
भद मानल्यास्तव नेय्यायिक मताचे ठायीं दोष नाहीं. आगि सामर्थ्यरूप 
शाक्तवाययाच्या मताच ठायीं हा दोष नाहा. कारण कां, म्रृत्पिडाचे ठायी 
बटाच| सामथ्येरूप शाक्ते आहे. तेलाची नाहीं. आणि तिळाचे ठायी तेलाचे 
सामथ्ये आहे. घटाच नाहीं. ह्मणून मृत्पिडापासून घटाचीच उत्पात्ति होते 
भलाची नाहीं. तशी तिळापासून तेलाची उत्पत्ति होते घटाची नाही. या 
पकारकरून उपादानकारणाचा आणि कायाचा अत्यंत भेद मानण्याविषयीं 
अप नाहीं. भेदाभेद असंगत आहे, आगि भेदाविषयीं अथवा अभेदाविषयीं 
भडानी दोष बोलिले ते दोन्ही पक्षांचे दोष भट्टमताचे ठायांच आहेत. 
करण कों भड्टानी भेदसहित अभेद अंगीकार केला आहे. ह्मणून हा अर्थ 
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सिद्ध झाळा कीं कारणकार्याचा भेद आणि अभेद आहे. भेद आहे हणन 
भेदपक्षडक्त दोष होईल आणि अभेद आहे ह्मणून अभदपक्षउक्त दोष 
होईळ, जसा चोरीचा दोष आणि द्यूताचा दोष एकेक करणारास हाता ता 
दोन्हीही व्यसनं ज्यास असतील त्यास चोरी व चूत दोघांचे दष हातात. तसा 
गुणगुणी आदिकांचा भेदाभेद मानला असता भदपक्ष आण अभेदपक्षाचे दोन्ही 
दोष होतील आगि शक्तिवाद्याच्या मतांत केवळ भेद अंगीकार केढा असता 
दोष नाहीं. कारण कीं गुणीचे ठायीं गुण धारण्याचा शाक्ते आह अन्याची 
नाही, ह्मणून भेदपक्षाविषयीं जो दोष बोलिला होता कग जस घटाच ख्पा- 
दिक घटाहून भिन्न आहेत तस पटादिकही घटाहून भिन्न आहेत. रूपादि- 
कांच्या परी पटादिकही घटाचे ठायी राहिळ पाहूजेत, अथवा पटादिकांच्या 
परी रूपादिकही न रादिळे पाहिजेत. तो दोष शाक्ते अगाकार करीत नाहींत 
त्यांच्या मतांत आहे शक्तिवाद्याच्या मताच ठावा. केवळ भेद मानला 
असतां दोष नाहीं. उलटा भट्टमताच ठाय! भेदाभेद दोन्ही मानिळे असतां 
उभय पक्षचंया दृष्टांतेकरून उक्त दोष आहेत आण भेदभिदविरोधी धमोचा 
असंभव दोष आहि. तसा जातिव्यत्तचा 'कनचा आणि कत्यीचाही केवळ 
भेद आहे तथपि व्यक्तीचे ठाया जाति धरण्याची शक्ति अहि आणि क्रिया 
वानाचे ठायीं क्रिया धरण्याचा शक्ति आहे अन्य धरण्याची शक्ति नाहीं. या . 
प्रकारकरून उपादान आणि कायीचा आणि शुणगुणी यांचा भेदाभेदरूप ता- 
दालम्यसंबध सम्यक्‌ नाहो. सवाचा आपसांमध्ये भेद मानला असतां भटड््उक्त 
दोषास शक्ति गरात यद्यपि वेदांतासेद्धांताचे ठायींही कार्यकारण गुणगुणा 
०010200000 किंतु तादात्म्यसंबंध अंगीकार 
केळां आहि. तथापि वेदातमताच ठायीं भेदाभेदरूप तादात्म्य नाही. कतु भ- 
द आणि अमभेदाहून विलक्षण अनिवेचनींय तादात्म्यसंबंध आहे. भदाहून 
वेलक्षण आहे, झअणून भदपक्षाचा. दोष नाहीं, आणि. अभेदाहून विलक्षण 
आहि, हणून अमेदपक्षाचा दाप नाहीं. या प्रकारेकरून भेदाभेदाहून विलक्षण 
अनिवैचनीय तादात्म्यसंबंध आहे, परंतु भेदाभेदरूप  तादात्म्यसंबंध असंगत 


आहे, हणून वाच्यवांचकांचा भेदाभेदरूप तादात्म्यसबधच शकते आहे. हा 
शू :-> 
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भट्टानुसारींचा पक्ष सम्यक्‌ नाहीं, किंतु पदश्रवणकरूनच अथरज्ञान करण्याचं जं | 
सामथ्य पदाचं ठायीं आहे तीच पदाचे ठायीं शक्ति आहे. ॥ इति शक्तिनि- 
रूपण ॥ अथ लक्षणावणेनं ॥ लक्षणाज्ञानाविषयीं शक्‍य ज्ञान उपयोगी 
आहे, कारण शकक्‍याचा संबंध हेच लक्षणेचे स्वरूप ह्मणतात, हणन शक्‍य 
जाणल्यावांचून शक्‍यसंबंधरूप लक्षणेचं ज्ञान होत नाहीं, ह्मणन शक्‍याचे 
लक्षण सांगता 
॥ सू. ओं. ॥ । 
पदाचे ठायीं ज्या अथोची शक्ति होत ॥ त्या पदाचा तो जाण 
शक्‍याथे ॥ आणि शक्‍याथोशीच वाच्यार्थ हणतात. ||) वाचक . 
पद निश्चित जाण तूं ॥ ६८ ॥ 
टीका!---ज्या पदाचे ठायीं ज्या अथाची शक्ति आहे, त्या पदाचा तो 
शक्‍याथे ह्मणावा, आणि शकक्‍यार्थासच वाच्यार्थ ह्मणावा, जशी अगभ्निपदाचे 
ठायीं अंगारूप अथोची शक्‍ति आहे, ह्मणून अभ्निपदाचा अंगार शक्‍यार्थ 
आणि वाच्याथें ह्मणतात. आणि वाच्य अर्थाचे बोधक जे पद ते वाचक ह्मणतात. 
॥ अथ सामान्यविशेष लक्षणाभेदवर्णनं | 
॥ प. आ, ॥ 


शकक्‍याथांचा जो सबध पूण ॥ तच लक्षणेच स्वरूप जाण ॥ 

लक्षणकरून हात ज्याच ज्ञान ॥ त तृ लक्ष्य जाण निश्चयेशी 

॥! ६९ ॥ जथ वाच्याथे सव त्यागून ॥ वाच्याथांचा संबंध 

हात जाण ।। तथ हांत लक्षणा पूणे ॥ तिचे नाम जाण ज- 

'हातिं पें ॥ ७० ॥ वाच्याथोसहित वाच्य संबंर्धाचें ॥ जेथें ज्ञान 

. होतस साचे ॥ तेथ जी लक्षणा तियेचे ॥ अभिधान साचें 

अजहाते प ॥ ७१ ॥ वाच्याथांचे ठायी जाण ॥ एकांश त्याग 

_. रकाश ग्रहण ॥ ही भागत्यागलक्षणा एण॥| जहदजहछक्षणाही ' 

हाच ह्मणावी ॥७२ ॥ 
_ पैकाः--शकक्‍्य ह्मणजे वाच्यार्थ, त्यांचा संबध ह्मणजे संयोग, तो हझ- 


यी 
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णावा शक्‍य संबंध. हेंच लक्षणेचें स्वरूप म्हणावे. .या लक्षणकरून जा अथ 
ग्रहण करणें तो ठक्ष्याथे म्हणावा, कारण पदाच्या वांच्यार्थकरून जेथ अथे- 

अहण होत. नाहो, किंतु लक्षणेंकरून अथ अहण होतो, हणून लक्ष्याथ म्ह 
णावा. हे टक्षणेचे सामान्यस्वरूप वर्णिठे. आतां विशषस्वरूप वणेन करता 


पदाचा वाच्यार्थ संपूर्ण त्यागून वाच्य अथोच्या संबंधाची मतीति होते ती. 


जहत्लक्षणा म्हणावी. यास उदाहरण गगेमध्य आम आहे. या स्थानीं गंगा- 
पदाची तीराचे ठायीं लक्षणा आहे, कारण काँ, गंगापदाचा वाच्याथ्र देव- 
नदीचा प्रवाह त्यामध्यें ग्रामाच्या स्थिताचा असभव आहे, हणून सतव 
च्यार्थ त्यागून तीराचे ठायीं गंगांपदाची जहतलक्षणा मानावी. कारण का, 
वाच्याच्या संबंधाचे नाम लक्षणा आहे. या स्थानी गगापदाचा वाच्य जो 
ग्रवाह त्याचा तीराशीं संयोगसंबध आहे, हणून गंगापदारचे वाच्य ज तीर, 
"त्याही संबधी. लक्षणा झणावी आणि सत्रे .वाच्याचा त्याग आहे, ह्मणून 
तांच जहतलक्षणा ह्मणावी. आता अजहतहक्षणा वा पता वाच्याथोसहित 
वाच्याच्या संबंधीचे, ज्या पदेकरून ज्ञान होते त्या पदाचे ठाव! अजहत- 
क्षणा मानावी. यास । उदाहरण शोण धावतो, , येथे शोणपदाची 
रक्‍ताश्वाचे ठायीं. अजहतलक्षणा आहे. कारण को, शोणनाम रक्‍त- 
रंगाचे आहे, म्हणून शोणपदाचा वाच्य रक्‍तरंग आहे. त्या केवळ रक्‍त- 
रंगाचे ठायीं धावण्याचा असंभव आहे, म्हणून शोणपदाचचा वाच्य जो रक्‍त- 
रंग त्यासाहित अथवारच ठायीं शोणपदाची अजहतलक्षणा आहे. गुणगुणीचा 
तादात््यसंबंध म्हणतात आणि रक्‍तता ही रूपाचा भेद हाण्यास्तव गुण 
आहे. म्हणून ज्ञोणपदाचा वाच्य जो रक्‍तशुण त्याचा गुणी अश्वाश| तादा- 
लयसंबध ती लक्षणा म्हणावी, आणि वाच्याथोचा त्याग नसून आधक अहण 
_ आहे, ह्मणून तीच अजहतलक्षणा ह्मणावी. 'आतां भागत्यागलक्षणा व'णता 
पदाच्या वाच्याथांमध्ये एकभाग त्याग आणि एकभाग ग्रहण ती भाग- 
त्यागक्षणा ह्णावी; त्या भागत्यागासच जहदजहतलक्षणाही ह्मणतात. यास 
उदाहरण तो हा पुरुष आहे. य़ा वाक्याचे ठाया भागत्यागलक्षणा ती अर्श 
दं अतीतंकाठ आणि अन्यदेशाचे ठाया जा स्थित, त्यास ता अस ह्मणतात 


३९"रेरे 
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| 
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फे जाणि पत्यक्ष कारणकी आपे स्वरूप कोणासही परोक्ष नाही, 
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आणि वतेमानकाळ आणि समीपदेज्याचे ठायीं जो स्थित त्यास हा. असं ह्य- 


णतात. ह्मणून अतीतकाळ आणि अन्यदेशसहित, तो शब्दाचा वाच्यार्थ 
आणि वतमानकाळ आणि समीपदेशसहित हा पदाचा वाच्याथ आहे. अश्या 
पदांच्या वाच्यार्थॅकरून वाक्‍याथ असा को, अतीतकल अन्यदेशसहित तो; 
वर्तमानकाळ समीपदेशसाहित हा आहे. असा ससुदायवाच्यार्थ संभवत नहीं. 
कारण काँ, अतीतक!ल आणि वर्तमानकाळ विरोधी आहेत. तसाच अन्यदे- 
शाचा आणि समीप देशाचा विरोध आहे, ह्मणून दोन्ही पदांचे ठायी देशकाठ 
जों वाच्यभाग त्यास त्यागून पुरुषाचेच ठायी दोन्ही पदांची भागत्यागलक्षणा 


आहे. तट्ठत्‌ तत्त्वमस्यादि महावाक्याच्या ठायीं लक्षणा. दाखविण्याकरतां 


तत्पद आणि त्वंपंदाचा वाच्यार्थ वर्णिता. 
॥ मू .आ.॥ | 
॥ इश सवेशक्ति विभु सवेज्ञ । मायी परीक्षस्वतंत्र जाण ॥ 
., आणि ज्याचे ठायीं नाहीं पोक्षबंधन | तोतत्पद जाण वाच्यार्थ । ७३॥ 


टीका:--सरवेशक्ति क्षणजे ज्याचे ठायी सर्व सामर्थ्य, सथेज्ञ ह्मणजे सपे 


वस्तूचा जाणता, विसु ह्मणजे व्यापक, ईक ह्मणजे सवाचा पेरक, खतंत्र 
झणजे कर्माधीन नाहीं. परोक्ष ह्मणजे जीवास प्रत्यक्ष विषय नाहीं. मायी 
हणजे माया ज्याचे अधीन, आणि बंधमोक्षरहित ज्यास वंध असतो, त्यास 
मोक्ष होतो. ईश्वर बंधरहित आहे ह्मणून ईश्वराचे ठायी मोक्षही नाही. इतके 
धमेवान्‌ ईश्वरथेतन्य तत्यदाचा वाच्यार्थ आहे. आतां तंपदाचा वाच्याथ 
निरूपण करतो. . म 

॥ मू. ओं. ॥ 


१ र 


जे इंश्वराचे ध बोलिले जाण त्याहून सर्व विपरीतत्ये पूणे ॥| 


असती तेथें ते जीवचेतन्य । त्वंपदाचा जाण वाच्याथ ॥७७॥ 


भ्र 2९४ 


टीकाः--ज़े जे ईशाचे धर्मे बोठेठे तयाहून विपरीत धर्म ज्याचे ठायी. 


"तात तं.. जीवचेतन्य त्वं पदाचे वाच्य जाण, त्याचा भावार्थ कीं, अल्प- 


शक्ति, अल्पज्ञ, परिच्छिज, अनीझ, कमीधीन, अविद्योमोहिंत आणि वंधमोक्ष- 


् 8 
॥१८',* | /९ ११! को 


जॉ" 


क 


प्रत्यक्षं 
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आहे. यद्यापे ईश्वरासही आपले स्वरूप प्रत्यक्ष आहे, तथापि इंश्वराच स्वरूप 
' जीवास प्रत्यक्ष नाही, ह्मणून परोक्ष हणतात, आणे जीवस्वरूपास जीव 
ईश्वर दोघेही जाणतात ह्मणून प्रत्यक्ष बेळ. इतके धर्मेवान्‌ जीवचेतन्य त्वं 
पदाचा वाच्याथे ह्मणावा 

॥ मू. ओं. ॥ 


॥ हे शिष्य महावाक्याचे ठार्यी । दोघांच एकत्व भान हात पाही ॥ 
॥ ते नघडे यास्तव तही । लक्षणंकरून घड लक््याथ ॥ ७५ ॥| 
टीकाः--सामवेदाच्या छांदोग्य उपनिषदाचे ठायी उद्दाळक मुनीनं आपला 
पुत्र श्वेतकेतु त्यास जग दुत्पात्ति कत्ती इंश्वरर दाखवून बोलिला. तत्त्वमसि 
त्याचा हा. वाच्याथे आहे. तत्‌ हणजे ता. जगताच| उत्पात्ति कृतवान्‌ सवे- 
शक्ति सर्वज्ञतादि धभेसहित इश्वर त्व म्हणज तू अल्पशाक्त अल्पज्ञतादि धम- 
वान्‌ जीव, आसि म्हणजे आहेस. एव तो तू आहेस. या कथनकरून इश्वर 
जीवांची एकता वाच्य अर्थेकरून ग्रहण होते. ती एकता संभवत नाहीं 
कारण कीं सवशक्ति, आणि अल्पशक्ति सवेज्ञ आणि अल्पज्ञ, विभु आणि 
पंरिंच्छिन; स्वतंत्र आणि कमाधीन, परक आणि प्रत्यक्ष, माया ज्याचे अधीन 
आणि अविद्यांमोदित, एक आहित हे बोलण अभि शीतळ आहे, या वाक्‍या- 


समान आहे, म्हणून हे गिप्य लक्षणंकरून लक्ष्याथे जाण, वाच्याथांचे ठायी. 


विरोध आहे 
| ॥ मू. ओ. ॥ 
'महावाक्याचे ठायीं हे तात ॥ परयम दोन्ही नाही संभवत ॥ 
यास्तव भागत्यागेकरून टक्ष्याथ ॥ घेता. विरोध हात पारि- 
हारपॅं ॥ ७६॥ 
दीका!--हे तात ह्मणजे हे शिप्य महावाक्‍याचे ठाया मथम दोन्ही ह्- 
णजे जहत्‌ अजहतू द्या लक्षणा संभवत नाहींत, ह्मणून महावाक्‍्याचे ठायीं 
घागत्यागलक्षणेकरून लक्ष्याथ जागाच येणकरून विरोधाचा पारेहार होतो. 
ता-जहत, लक्षणेचा असंभव, कायेत | 


.. १ |. 
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१; ॥ मू. आं. ॥ 
.. झेय साक्षी आणि ब्रह्मचेतन्य ॥ तीं वाच्या्थी आहेत लीन ॥ 
जहतूलक्षणा करितां मान्य ॥ ज्ञेय कोणी नवीन होईल पे॥७७॥ 


ठीका--संपूर्ण वेदांताचे शेय साक्षीचेतन्य आणि त्रक्मचेतन्य अहे. ते. 


क... 


कः 


साक्षिचेतन्य आणि ब्रक्मचेतन्य त्वंपद आणि तत्पद वाच्याचे ठायी कीन सणजे 


र 


प्रविष्ट आहे. आणि जहतूलक्षणा जेथें होते. तेथे संपूर्ण वाच्याचा त्याग 
करून वाच्यसंबधो अन्य ज्ञेय होतें, ह्मणून महावाक्‍्याचे ठायी जर जहतलक्षणा 


मानिली तर वाच्यांतर्गत जे चैतन्य त्याचा त्याग करून त्याहून अन्य ज्ञेय _ 


मानावें लागेल, .आणि चेतन्याहून भिन्न सर्व असत्‌ जड दु:खस्वरूप आहे. 
त्यास जाणल्यानं पुरुषार्थसिद्धि होत नाही, हणून महावाक्‍्याचे ठायीं 'जह- 
तूलक्षणा संभवत नाहीं. आतां अजहतूलक्षणेचा असंभव दाखवितो. 
॥ मू. ओं. ॥ 

जेथे सर्व वाच्यार्थ राहात ॥ तेथें अजहतलक्षणा होत ॥ वा- 

च्याथांचा आहे सविरोध ॥ हणून अजहतूलक्षणा त्यागांवी ७८ 

टीका--हे शिष्य जेथें अजहतूलक्षणा होते तेथें स्थ वाच्याथे राहतो, 
आणि वाच्याहून अधिकाचें ग्रहण होतें. महावाक्‍्याचे ठायीं अजहतलक्षणा 
अंगीकारावी तर वाच्यार्थ सर्व राहीळ. आगि महावाक्याचे ठायीं वाच्याथे 
सांविरोध ह्मणजे विरोधसाहत आहे. विरोध निवृत्त करण्याकरतां लक्षणेचा. 
_ अंगीकार्‌ केला, तो अजहतूलक्षणा मानिठी असतां मदावाक्‍्याचे ठायी विरोध 
निवृत्त होत नाहीं. झणून अजहतूलक्षणा महावाक्‍्याचे ठायीं त्यागावी. आतां 
भागत्याग लक्षणा प्रकार सांगतो. 

9१ ॥ मू. ओं. ॥ र 

विरोधी धम सर्वे त्यागून ॥ शुद्ध असंग एकरस चेतन्य ॥ भा 

गल्याग लक्षणंकरून ॥ जाणावें पूर्ण शिष्यवर्या ॥ ७९ ॥ 

टीका--हे शिप्यवर्य तत्यदाचा वाच्य ईश्वर आणि त्वपदाचा वाच्य जीव 
त्यांचे आपसांमध्ये विरोधी धर्ग आहेत, ते सवे त्यागून शुद्ध असंग चैतन्य 
खक्षणकरून जाण. ही भागत्याग लक्षणा ह्णावी. या स्थानीं हां सिद्धांत 
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आहे की हबवरजीवांचे स्वळप अनेक प्रकारें अद्जेत्रंथाचे ठायीं बोलेल आहे. 
विवरणग्रंथामध्यें अज्ञानामध्ये प्रतिबिंब जीव आणि बिंब ईश्वर बोलिला, आणि 
विद्यारण्यमताचे ठायी खुद्ध सत्वगुणसहित मायेचे ठायी आभास ईश्वर 
आणि मलिन सत्वगुणसहित अंतः करणोपादानकारण अविद्यांशाचे ठायीं आभास 
जीव बोलिला. यद्यपि पंचद्ीमध्यें विद्यारणस्वामीनें अंतःकरणाचे ठायीं आभास 
जीव बोलिला तथापि अंतःकरणाभासास जीव मानावा तर सुषुप्तीचे ठायीं अंतःकर- 
ण राहात नाहीं. ह्मणून जीवाचाही अभाव झाला पाहिजे, आणि प्राज्ञरूप जीव 
सुपुप्तीचे ठायीं राहतो, हणून विद्यारण्यस्वामीचा हा अभिप्राय आहे कीं, 


> 


अंत:करणरूप परिणामास पावता जो अविद्यांश, त्याचे ठायीं आभास जीव 
आहे. तो अविद्यांश सुपुततीमध्यही राहतो, ह्मणून प्राज्ञांचा अभाव नाहीं, 
आणि केवळ आभासच जीव इधर नाहींत, किंतु मायेचे अधिष्ठान चैतन्य 
आगि 'मायेसहित आभास ईश्वर आहे. आणि अविद्या अंशाचे अधिष्ठान चै- 
तन्य आणि अविद्यांशासहित आभास जीव आहे. इंश्वरोपाधीचे ठायीं शुद्ध 
सत्वगुण आहे, हणून ईश्वराचे ठायीं सवेशाक्त सवैज्ञतादि धर्मे आहेत, आणि 
जीवोपाधीचे ठायीं मलिन सत्वगुण आहे, हणून जीवाचे ठायीं अल्पश्शक्ति 
अल्पज्ञतादि धम आहेत. त्यास आभासवाद हणतात आणि विवरणमताचे 
ठायी यद्यंपि जाव इश्वर दोघांची उपाधि एकच अज्ञान आहे, ह्मणून. दोघेही 
अल्पज्ञ झाळे पाहिजेत, तथापि ज्या उपाधीमध्ये प्रतिबिंब असतं तिचा हा 
स्वभाव असतो कॉ, सतिबिंबाचे ठायीं आपले दोष दाखविते, आणि बिंबांचे 
ठायी नाहीं. जसें दर्पपरूप उपाधीचे ठायीं ग्रीवास्थित मुखांचें प्रतिबिंब होते. 
नथ दर्पणरूप उपार्थांचे शाम पीत लघुतादि अनेक दोष प्रतिबिंबांचे ठायी 
मान होतात, आणि आवास्थित जे मुख्य बिंब त्याचे ठायीं भान होत नाहींत. 
त्स दर्पणस्थानीं जे अज्ञान त्यामध्यें प्रतिबिबरूप जीव त्यांचे ठायी अज्ञान- 
कृत अल्पज्ञतादि दोष आहेत आणि बिंबरूप इंश्वरांचे ठायीं नाहींत. ह्मणून 
डश्वराचे ठायीं सवेज्ञातादि आहेत आणि जीवाचे ठायीं अल्पज्ञतादि आहेत. 
आभास आणि प्रतिबिंबाचा इतका भेद आहे कीं, आमासपक्षाचे ठायीं आ- 
ञास मिथ्या आहे प्रतिबिंबवादाचे ठायीं प्रतिबिंब मिथ्या नाहीं. किंतु सत्य 


*. 
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आहे. कारण कीं प्रतिवेंबवाद्याचा हा सिद्धांत आहे कां, द्पेणाचे ठायीं जं र 
सुखाचे प्रतिबिंब आहे. ती सुखाची छाया नाहीं, कारण कों छायेचा हो 
स्वभाव आहे जिकडे पुरुषाचे मुख आणि पृष्ठ असते तिकडेच छायेचे मुख. 


आणगि पृष्ठ होते. आणि दपणप्रतिबिंबाचे सुख प्रष्ठ बिंबाहून विपरीत होते, 


हणन दपेणाचे ठायीं छायारूप प्रतिबिंब नाहीं. किंतु, दपेणास विषय करं 
ण्याकरतां नेत्रह्धारा निघाली जी अंतःकरणवृत्ति ती: दर्पणास विषय करून 


तत्काळच दर्पणापासून निवृत्त होऊन म्रीवास्थित मुखास विषय करते, जसं 
अमणवेगेकरून आळलाताचेंच चक्रभान होते आणि तें सत्यत्वेकरून चक्र 
नाहीं. तस दर्पण. आणि मुखाशी विषय करण्यामध्ये वृत्तीच्या वेगेकरून दर्प- 
णाचे ठायीं मुखाचे भान होते परंतु: मुख ग्रीवेच्या ठांयींच स्थित आहे.. दर्प- 
णाच्या ठायीं नाहीं. आणि छायाही नाहीं. कारण कीं वृत्तीच्या वेगेकरूंन 
दुपेणाचे ठायीं जी मुखा'ची प्रतीति तंच प्रतिबिंब म्हणावे. या 'प्रकारंकरून 
दपेणरूप उपाविसंबंधाने ग्रीवास्थित सुखाचेच बिंबरूप . आगि प्रतिबिंबरूप; 
भान होतें. .आणि विचारंकरून बिंबप्रतिबिंबभान नाहींच. तसं अज्ञानरूप 
उपाविसंवरधेकरून असंगचेतन्याचे ठायीं बिंबस्थानीं ईश्वरभाव .आगि प्रति्बि 
बस्थानीं जीवभाव प्रतीत होतो. आणि विचारदृष्टीकरून इंश्वरता व जीवता 


नाहांच. अज्ञानकरून जा चतन्यांच ठाया जीवभावाची प्रतींते तच अज्ञा 


नाचे ठायीं प्रतिबिंब हणतात. ह्मणून बिंबपणा आणि .प्रतिबिंबपणा मिथ्या 


आहे आणि स्वरूपंकरून बिंब व प्रतिबिंब उभय सत्य आहेत. -कारण.की 
बिंबप्रतिबिंबाचे स्वरूपाविषयी दृष्टांतीं मुख आहे, आणि दराष्टांतीं चेतन्य 


"७ “>. > सर १-5 
आहे. ते मुख आणि चेतन्य सत्य आहे. या प्रकारंकरून प्रतिबिंब स्वरूप- 


करून सत्य होण्यास्तव सत्य ह्मणतात. आणि आभासाचे स्वरूप छायावान्‌ 
आहे ह्मणून मिथ्या आहे. हा आभासवादाचा आणि प्रतिबिंबवादाचा भेद 
आहे. आणि कित्येक ग्रंथांमध्ये शुद्ध सत्वगुणसहित -मायाविशिष्ट चेतन्य 
इश्वर हणतात. आणि मलिन सत्वगुणसाहित अंतःकरणाचें उपादान अविद्े- 


चेंदांताची म्राक्रेया अद्वेत आत्मा जाणण्याकरतां आहे हणून ज्या प्रकि” 


1 शे 
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चा अश विशिष्ट चेतन्य जीव ह्मणतात..यास अवच्छेद वाद ह्मणतात, स 


कळ ह 2. आ 
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करून जिज्ञालूला बोध होईल तीच सम्यक्‌ आहे. तथापि वाक्‍्यवृत्ति आणि 
उपदेशसाहखीचे ठायी भाष्यकाराने आंभासवादच लिहिला आहे. ह्मणून आ- 
भासवादच मुख्य आहे. त्याच' प्रकारेकरून माया आणि मायेचे ठायीं आ- 
भास, आणि मायेचे अधिष्ठान चैतन्य तो सवेशकित सवेज्ञतादि धमेसहित 
ईश्वर आहे. तोच तत्पदाचा वाच्य, आहे. आणि व्यष्टि अविच्धेच ठायीं आ- 
भास आगि त्याचें अधिष्ठान चैतन्य अल्पशक्ति अल्पज्ञतादि धर्मसहित जीव 
आहे, तो त्वंपदाचा वाच्य आहे. त्या दोंघांची तत्त्वमसि या. वाक्याने एकता 
बोधन केळी आहे ती घडत. नाहीं. हणून आभाससहित माया, आणि माया- 
कृत संपैशक्ति सवज्ञतादि धर्मे इतका वाच्य भाग. त्यागून चेतन्यभागाचे, 
ठायीं तत्पदाची भागत्यागलंक्षणा, तशी आभाससहित . अविद्या अंश आणि 
अविद्याकृुत अल्पशक्ति अल्पज्ञतादिक धर्म त्वंपदाचा वाच्यभाग त्यागून 
अतन्यभागाचे ठायीं त्वंपदाची भागत्यांग लक्षणा, या प्रकारे भागत्याग. लक्ष- 
गंकरून ईश्वर आणि जीवाच्या स्वरूपाचे ठायीं लक्ष्य जो चैतन्यभाग त्याची 


एकता .तत्त्वमसि महावार्क्य बोधन कारिते. तसं हा आत्मा ब्रह्म या महावाक्या- प 


च्या ठायीं आत्मपदांचा जीव वाच्य आहे, आणि ब्रह्मपदाचा ईश वाच्य 
आहे. अक्मपदाचे शुद्ध वाच्य नाही, ईश्वरच वाच्य आहे. हे चतुर्थ तरंगा- 
मध्ये प्रतिपादन केलें आहे. पूर्वीच्या परी दोन. पदांच्या ठायी लक्षणा करून 
ठक्ष्यार्थ परोक्ष नाहीं हा अथर दर्शित करण्याकरतां हा अंस पद आहे. तं अस 
की, हा अपरोक्ष आत्मा ब्रह्म आहे. हा वाक्याथ जाणावा, आणि मी ़्ह्म 
आहे, या महावाक्यांचे ठायीं मीपदाचा जीव वाच्य आहि, आणि ब्रह्मप- 
दाचा ईश वाच्य आहे दोन्दी पदांची चेतन्यभागाचे ठायीं लक्षणा करून मी 
ब्रह्म आहे हा वाक्‍्याथे आहे. प्रज्ञानआनंदग्रह्म, या महावाक्‍्याचे ठायीं प्रज्ञा- 
. नपदाचा. जीव वाच्य आहे. अक्षपदाचा इंक्च वाच्य आहे. पूर्वीच्या परी लक्ष- 
गंकरून लक्ष्य जो ब्रह्मात्मा तो आनंदगुणवान्‌ नाहीं. किंतु आनंदरूप आहे. 
या अथोस जाणविण्याकरतां. आनंदपद आहे. आत्म्याशी अभिन्न त्रह्म आनं- 
दरूप आहे हा वाक्याचा अर्थ आहे. जद्यी महावाक्याचे ठायीं भागत्याग- 
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ठक्षणा आहे, तद्वत्‌ अन्य वाक्याचे ठायीं सत्य ज्ञान आनेद पदेही शुद्ध त्र- 
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झारे भागत्याग लक्षणेकरूनच बोधन करतात, शक्तीकरून नाहीं. कारण कीं 
शुद्ध ब्रह्म कोणत्या. पदाचे वाच्य, नाहीं हा सिद्धांत आहे. म्हणन सर्व पदें 
_ विशिष्टाचीं. वाचक आहेत, आणि शुद्ध केवळ आहे. मायेची अपेक्षिक सत्यता 
आणि चेतन्याची निरपेक्षिक सत्यता मिळाली असतां सत्‌ पदार्चे वाच्य 
आहे. निरपेक्षिक सत्य लक्ष्य आहे, बुद्धिवृत्तिरूप न आणि स्वयंप्रकाश ज्ञान 
दोन्ही मिळालीं असतां ज्ञानपदाचे वाच्य आणि स्वयंप्रकाशं माग लक्ष्य आहे 
विषयसंबंधजन्य सुखाक!र सात्विक अंतःकरणाची वृत्ति आणि परम प्रेमास्पद 
स्वरूपसुख दोन्हा मिळाली असतां आनंदपदाचे वाच्य आणि वृत्तिभाग त्या- 
गून स्वरूपभाग लक्ष्य आहे. या प्रकारंकरून सवे पदांची शाद्धाचे ठायीं ल- 
क्षणा संक्षेपंशारीरकामध्यें प्रतिपादन केली आहे. बोलिला जो अर्थ तोच पुन 
कथन कार्रता 
» ॥मू, आ. ॥ 
गंगेमध्ये ग्राम जाण ॥ या स्थानीं जहवलक्षणा होत पूण ॥ 
:. आण जथ धावत आह शाण ॥ अजहत लक्षणा जाणत्या 
; ठायी ॥८०॥ साय या वाक्याचे ठायीं ॥ भाग त्याग लक्षणा 
होत पाही ॥ जहदजहत्‌ हणती सवही ॥ हं दुसरं नाम तु 
“ वांही जाणावें ॥८१॥ तत्त्वमस्यादे महावाक्याचे ठायीं जांण॥ 
. जहतू. अजहत्‌ दोन्ही त्यागून ॥ भागत्याग लक्षणा होत पूर्ण॥ 
, है वमे संपूर्ण दाबलं तुज ॥ ८२ ॥ ब्रह्म कोणल्याही पदाचे . 
- वाच्य नाहीं ॥ असं बोलत वेद पाही ।॥| यास्तव सवे पदांचे 
ठायी ॥ हाच प्रकार तुवांही जाणावा ।॥ ८२ ॥ मायेचे ठायीं. 
“ अपाोक्षक सत्‌ ॥चतन्याच ठाया निरपंक्ष सत्‌ ॥ एक हाता 
सत्‌ पदाचे वाच्य होत ॥ त्यांत निरपेक्ष सत्‌ लक्ष्य असे ८४ 
- स्वयप्रकाश ज्ञान पूण ॥ आणि बुद्धिट्त्तीचे ज ज्ञान ॥ एकत्र 
' हाता ज्ञानपदाचे वाच्य जाण।त्यांत स्वयंप्रकाश ज्ञान लक्ष्य असे८५ 
: वषयसबधकरून सुखाकृति॥जी सात्विक अंतःकरणाची वत्ति 
॥ आणि परेमास्पद स्वरूपस्थिति॥ एक होत ते आनंदपदारचे 
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वाच्य पें ॥ ८६ ॥ त्यांत वृत्ति भाग त्यागून ॥ परप्रेमास्पदत्व 
ञ॑ पूर्ण ॥ ते आनंदपदाचें लक्ष्य जाण ॥ ही खूण तूज सां- 

_ गितठी ॥ ८७ ॥ यापकारें सवे पदांचे ठायीं जाण ॥ थद्धांश 
तो लक्ष्य पर्ण ॥ भाग त्याग लक्षणे करून ॥ सवे संमत प्रमाण 
सांगितलं ॥८८॥ 
दीकाः---महावाक्याचे ' ठायीं विरोधनिवृत्तीकरतां दोन्ही पदांचे ठायीं 

लक्षणा अंगीकारावी- आतां कोणी ह्मणतात कीं एका पदाचे ठायीं लक्षणा अं- 
गीकारिली असतां विरोध निव होतो. दोन पद्दांचे ठायीं लक्षणा मानण्याचे 


प्रयोजन नाहीं. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
एक पदाचे ठायी लक्षणा ॥ मानितां विरोध नाहीं जाणा ॥ 
यास्तव दोन पदांचे ठायीं लक्षणा ॥ निष्फळ जाणा बोलती 
सुज्ञ ॥८९॥ 
टीकाः- सुज्ञ दोन पदांचे ठायीं लक्षणा,निष्फळ ह्मणतात. कारण कीं 
एकच पदाचे ठायीं लक्षणा मानिली असतां विरोध निवृत्त होतो. याचा भा- 
वार्थ असा कीं यद्यपि सधेज्ञतादि विशिष्टाची अल्पज्ञतांदि विशिष्टार्शी एकता 
घडत नाहीं. तथापि एक पदाचे लक्ष्य जे शुद्ध त्याची विशिष्टाशीं एकता 
घडते. याविषयी दृष्टांत. सांगता. जसा शूद्ट मनुष्य ञाह्मण आहे. या प्रकारे 
करून शाद्वत्व धमावोशीष्ट मनुष्याशी आह्णत्व धमेविशिष्टाशी एकता 
बोळणे विरुद्ध आहे. आणि मनुष्य ब्राह्मण आहें. या प्रकारेकरून शद्धत्व 
घभररहित शद मनुष्य ब्राह्मणत्वविशिष्टता झटल्याने विरोध नाहीं. तसं 
अंल्पज्ञतादि धर्मविशिष्ट चेतन्याची आणि सवेज्ञतादि धमेविशेष्टाची एकता 
विरुद्धच आहि- परंतु जीववाचक पदाची अथवा ईशवाचक पदांची चेतन्या- 
च ठायी लक्षणा करून चैतन्यमात्राची सर्वज्ञतादि धर्मविशिष्टाशीं, वा, अ- 
ल्यज्ञतादि विशिष्टाशीं एकता प्रतिपादन केली असतां विरोध नाही. ह्मणून 
दोन पदांचे ठायीं लक्षणा मानण्याविषयीं कांहीं युक्त नाहीं यास सिद्धांती 
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॥ मू- ऑ. ॥ 00 
जे एक पदाचे ठायीं लक्षणा बोलतात | त्यांस तुवां पुसावे 
त्वरित ॥ दोन्ही पदांतून कोणत्या पदांत ॥ लक्षणा . निश्चित 
मानितां ॥ ९०॥ अथम वा द्वितीय पदी बोलतां ॥ त्यांस तूं 
उत्तर देई तत्वतां ॥ हे मूढ वाक्यांची होईळ विरोधता ॥ 

.. आणि होइल दयथता लक्षणची ॥ ९१ ॥ कारण कीं तिन्ही 
महावाक्‍्यांत ॥ प्रथम पदे जीववाचक निर्श्चत)] आणे तत्वर्मासि 
. -या वाक्यांत ॥॥ इंश्वाचक होत प्रथम पद ॥. ९२ ॥ प्रथम पदी 
वा द्वितीय पदी ॥ लक्षणा न घडेचि त्रिशुद्धि॥ यास्तव बोळती 
दोन्ही पदी ॥ लक्षणा प्रासाक्ष सुक्तजन ॥ ९३ ॥ 
टीका--जो एक पदाचे ठायीं लक्षणा. अंगीकार करंतो त्यास असं पुसा वे 
कीं, दोन, पदांतून कोणत्या पदाचे ठायीं लक्षणा आहे, जर असे ह्मणेळ काँ, 
. सवे महावाक्‍्यांच्या प्रथम पदीं लक्षणा मानता द्वितीय पढीं नाहीं. यद्ठा.सवे 
वाक्यांच्या द्वितीय पदीं लक्षणा मानतो. प्रथमपदीं. नाहीं. तर त्यास अस 
बोलावं कीं हे. मूढ सर्वे वाक्यांच्या प्रथम वा द्वितीय पदी नियमकरून लक्षणा 
मानिली असतां वाक्यांचा परस्पर विरोध होईल. कारण कीं मी ब्रह्म आहें 
प्रज्ञान आनद ब्रह्म, हा आत्मा ब्रह्म या तीन वाक्झांच्या. ठायीं जीववाचक 
प्रथंम पदं आहेत. आणि तत्वमसि या वाक्याचे ठ.यीं प्रथमपद ईकवाचंक 
आहे. ह्मणून जर संव प्रथम पदाच्या ठायीं लक्षणा मानावी तर तीन वार्‌ 
'कयांचा असा अर्थ होईळ कीं चैतन्य जे सर्वेज्ञता विशिष्ट ते असंसारी ईश्वर 
रूप, आणि तत्वमासे वाक्याचा असा अथ होईल कीं चेतन्य अल्पज्ञतादि 
विशिष्ट संसारी जीवरूप आहे. कारण कीं तीन वाक्यांमध्ये प्रथम जीववाचक 
पदांची चेतन्य़ भांगाचे ठायीं लक्षणा आणि द्वितीय जीं ईइंशवाचक पददे 
त्यांच्या वाच्य़ाचे ग्रहण आणि तत्वमसि या वाक्याचे ठायीं प्रथम रंशवांचक 
: पेद त्याची चैतन्य भागाचे ठायीं लक्षणा आणि द्वितीय जीववाचक पंद त्याच्या 
_ तोच्याच ग्रहण. या प्रकारॅकरून प्रथम पदाच्या ठायीं जर॒ नियमेकरून , ल 
सणा करावी तर वाक्यांचा परस्पर विरोध होईल. तशीच जर सव वाक्यांच्या 
"९ लक्षणा मानावी, तर तीन वाक्यांच्या ठायीं प्रथम, जी जीवप. 
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त्यांच्या वाच्याचे ग्रहण ,आणि उत्तर ईशपदाच्या चैतन्य भागाचे ठायीं ल- 
क्षणा आहे ह्मणून अल्पज्ञत्वादि धर्मविशिष्ट चेतन्यआहे. असा . तीन वा- 
क्यांचा अर्थ होईल आणि तत्त्वमसि या वाक्याचे ठायीं प्रथम इंशपद त्याच्या 
वाच्याचे ग्रहण आणि द्वितीय जीवपदाच्या चेतन्य भागांचे ठायीं लक्षणा 
हणन सवेज्ञादि धर्मविशिष्ट चेतन्य आहे. असा तत्त्वमासे या वाक्याचा अथ 
होण्यास्तव परस्पर विरोध होईल. या प्रकारेकरून प्रथमं वा, द्वितीय पदांच्या 
ठायी लक्षणेचा नियम घडत नाहीं, हणून सुज्ञ जे आचाये ते दोन्ही प- 
दांच्या ठायी लक्षणा मानतात. ' आणीक जर असं. ह्णेळ. कीं प्रथम वा 
द्वितीय पदांच्या ठायी टक्षणेचा नियम करीत नाहीं, किंतु सव. वाक्यांच्या 
श्व रवाचक पदाचे ठायीं लक्षणा स्वीकारतो. मग तीं इंश्वरवाचक पदे 


ठाय 
ग्रंणकरून वाक्यांचा विरोध होत नाहीं. यांस 


पूवा असोत वा उत्तर असात; 


सिद्धांती उत्तर देता 
॥ मू. आ.॥ 


इशपदा लक्षणा करता ॥ तर सवानथरूप जाव तत्वता ॥ 
तो महावारक्यांच ठायी शय झणता ॥ हात, सवाथता पुरूषायथ- 


हानि ॥ ९० | 


_अल्पज्ञता पराधीनता जन्ममरणादि जा. डुःखसावन त्यांची खाणी जो संसारी 
जीव तो श्रतिवाक्याचे ठाली शय होईल ह्मणून पुरुषाथहानि हणजे मोक्षाची 
दोनि होईल. यांचा भावाथे हा. आहे की, जर इंधरवाचक पदांच्या ठायीं 

क्षणा मानावी तर महावाकक्‍्यांचा असा अथे होईल काँ, तत्पदाचे लब्य ज 
दया असंग मोयांरदित.चतन्य, त. काप कग अविद्याधीन अल्पज्ञे अट्प- 
क्ति परिच्छिन्न पुण्यपाप सुखदुःख. जन्ममरण गमनागमनादि अनंत अन- 
आवे पात्र आहे; जर असा महावावयाचा म मानावा तर याच' अथाच्या 
ठायीं जिज्ञासूनं स्थिति करावी अर्स होईल. आणि ज्या अथाच्या , ठायी 
बुद्धीची स्थिति असते तीच स्थिति प्राणवियोगानंतर त्यास प्राप्त होते ह्मणून 
घेदवाक्यविचारकरून मुमुक्षूस अनथेप्राप्तीच होईल. आनंदप्राप्ति होणार नाहीं, 
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नाहीं या कारणास्तव इंश्वरवाचक पदांच्या ठायीं लक्षणा आहे जीव वाचकांच्या 
ठायीं हा नियम असंगत आहे. आणि. जर असं ह्मणेळ कीं सवे महावा- 
क्यांच्या ठायीं. जीववाचक पदांचे ठायीं लक्षणा मानावी. इंशवाचकाच्या ठायीं 
नाहीं. येणकरून पुरुषाथहानि होत नाहीं. कारण कीं जीववाचक पदांच्या 
ठायीं लक्षणा मानल्याने महावाक्यांचा असा अथे होईल कीं, त्वंपदाचा जो 
लक्ष्य चैतन्य भाग तो सवेशक्ति सवेज्ञ स्वतंत्र जन्मादिकबंधनरहित इईश्वर- 
रूप आहे. या अर्थाचे ठायीं बुद्धीची स्थिति करून जिज्ञासूळा अति उत्तम 
इश्वरभावाचीच प्राप्ति होईल झणून जीववाचक पदांचे ठायीं लक्षणेचा नियम 
यथाथ आहे.. आतां यास सिद्धांती उत्तर देतो 
॥ मृ. ओं. ॥। 
लक्ष्य साक्षी जो त्व॑ पदाच्या ठायी ॥ तो ईश्वर कसा ह्यणावा 
पाही ॥ यास्तव लक्षणा दोन पदांचे ठायीं ॥ बोलती सवेही 
यतिवर भूप |॥। ९५ ॥ 
टीका--त्वं पदाचं लक्ष्य जो साक्षी तो इंश्ररस्वरूप आहे हं कर्स ह्मणाव, 
कारण त्वं पदं लक्ष्याशी इंध्वर ह्म॑णणे संभवत नाहीं ह्मणून यति संन्याशी 
त्यांमध्ये वर ह्मणजे श्रेष्ठ त्यांचे भूप हणजे स्वामी ते दोन पदांचे ठायी ल- 
क्षणा मानतात. याचा भावार्थ असा कीं जो जीववाचक पदांच्या ठायीं ल- 
क्षणा मानतो आणि इंश्वरवाचक पदांचे ठायीं लक्षणा मानीत नाहीं, त्यास 
अस पुसावे कीं त्वं पदाची लक्षणा व्यापक चेतन्याचे ठायीं आहे अथवा 
नित्या देशाचे ठायीं जीवोपाधि आहे तितक्या देश्याचे ठायीं स्थित साक्षी- 
चेतन्य, त्याचे ठायीं हणतां. जर व्यापक चैतन्याचे ठायीं त्वं पदाची लक्षणा 
'झणेळ तर ते घडत नाहीं. कारण कीं वाच्यार्थांचे ठायीं ज्याचा प्रवेश असतो 
त्याचे ठायी भागत्यागलक्षणा होते आणि वाच्याचे ठायीं व्यापंक चैतन्याचा 
प्रवेश नाहीं, किंतु जीवपणाच्या उपाधिदेशयाचे ठायीं स्थित ज॑ साक्षीचेतन्या 
त्याचाच वाच्याचे ठायीं प्रवेश आहे. ह्मणून साक्षीचेतन्याचे ठायींच लक्षणा 
आहे. व्यापक चेतन्याचे ठायीं नाहीं. त्या साक्षीचैतन्याचे ठायीं सवीच्या 
हंद्र्‍यांचे घेरण आणि सर्य प्रपंचाचे ठायी व्यापंकतादि ईश्वरघमीचा असंभव 
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आहे. आणि साक्षी सदां अपराक्ष आहे, त्याचे ठायीं परोक्षतादि इश्वरधर्मा- 
चा अत्यंत असंभव आहे. आण मायारहितास मायाविशिष्ट बोलणे असंभव 
आहि. जसें दंडरहितास दंडसहित हणण आणि संस्कारराहत ड्विजबालळकास 
संस्कारीवीशष्ट हणणे असंभव आहे हणून साक्षीचेतन्याचा इश्वराशा 
अभेद हणावा, तर महावाक्य असंभव अथाचे प्रतिपादक होइल, आणि 
दोन्ही पदांच्या ठाया लक्षणा मानली तर दोष नाहीं. कारण कां ज एकतच 
विरोधी धम आहेंत, त्या सवाना त्यागून दोन पदांचे ठायी सवं धमरहित 
अ प्रकाशरूप चैतन्य आहे, त्या 'चेतन्याचे ठाणा दोन्ही पदांची लक्षणा आहे 
एवं उपाधि आणि उपावछृत घर्मकरून चैतन्याचा भेद आहे, ' स्वरूप- 
करून नाहीं. या प्रकारकरून उपाधि आणि 'उपाधिकृत धमाचा त्याग कला 
असतां दोन्ही पदांचे लक्य चैतन्य त्याची एकता संभवते. जशी. घटाकाशाच 
ठायीं घटदृष्टि त्यागून मठंविशिष्ट आकाशाशी एकता घडत नाह. . आणे 
मठदृष्टि त्यागिळी असता एकता घडते 
॥ मू, आ. ॥ 

हे शिष्य त्त्व त्व तत्‌ ॥ सवे वाक्यांचे ठायी जाण हीच रीत॥ 

यास्तव परोक्षत्व आण परिच्छिनत्व ॥ हो भ्रांत नासत 

सवेही ॥ ९६ ॥ 

टीकाः--हे शिष्य, सवे वाक्याच ठायीं तत्‌ त्व॑ त्वं तत्‌ या प्रकारंकरून 
ओतप्रात भावाची रीति जाण, ज्या ओतप्रोत भावेकरून वाक्‍्याथोचे ठायी 
परोक्ष आणि परिच्छिन्नता आंतीची हानि होते. तत्त्वं या वाक्याने तत्सद]च 
अथीचा ख॑ पदाथोशी अभ बोलिला, तो त्वंपदाचा अथ साक्षी नित्य अपरो- 
क्ष आहे, झणून पराक्षता आंतीची हानि; आणि त्व॑ ततूया वाक्याने त्व 
पदाचे अथोचा तत्पदाथाशा अभेद बोलिळा तो तत्पदांचा अथे व्यापक 
आहि झ्मणून परोच्छ्नता आंतीची हानि होते. तसेंच अहं जह्म मज्ञान अहम 
आत्मा ब्रह्म येणेंकरून परििछननची हानि आणि त्रक्म अहं ब्रह्म प्रज्ञान 
ब्रह्म आत्मा यणकरून परोक्षतची हाने हात न 

॥ मू. आ. ॥ 


जीव ब्रह्माचे एकपण ॥ वेद स्पृति सभ बोलती वचन हे ॥ 


२६ 


२ अ. विचारसागर, 
शिष्य त्याविषयी तूंही जाण ॥। भागत्याग खूण यथार्थ पे 


॥॥४३»॥ असा शिष्य गुरूपदेय ' ऐकून ॥ तात्काळ कुतकृत्य 


झाला जाण ॥ यथार्थ याचें जा 'करीळ विचारण ॥ त्याचे 


.डःखनाशन होईल सवे ॥ ९८ ॥ मिथ्या गुरूनी संस्कृत ॥ 


> 


उपदेशिळा जो हा ग्रंथ ॥ श्रवण करितां अज्ञान नासत ॥ त्या- 
(4 ९ ( 20 ऱ्र 
ची भाषाही यथाथ वणिली असे ॥ ९९ | अग्रध क्यात 


स्वस्मांत ॥ हा उपदेश केला निश्चित ॥ परी दुःखमूळ निःशेष 


.न नासत ॥ जें भासत मिथ्या वनरूप ॥ १०८ ॥ 


अग्र्थ उवाच--- मू. ओ. 
हे भगवन्‌ हा ग्रंथ जो तुम्हीं सांगितला ॥ तो म्यां अर्थसहित 
केला ॥ तरी वनदुःखमूळ भासत मजला ॥ जेणे नासे तो उ- 
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- पाय बोला गभो ॥ १०१॥ बोले गुरु ऐकून शिष्यवाणी ॥ 


ऐक 'शिप्या जेणें होय वनहानि ॥ असा उपाय अन्य नाहीं 
कोणी ॥ ेननाझालाय़ाने हाच हेतु ॥ १०२ ॥ महावाक्यां- 
चां अर्थ विचारून ॥ मी अग्रंध हे बोळे गजून ॥ ऐकतांच 
पुन: शिप्यवाक्य विचारून ॥ करीत गर्जन मी अग्रध॥३२॥ 
निठ्रा गेली नेत्र झाले प्रकाशित ॥ वन गुरु ग्रंथ हे सवे नासत 
सुखी होऊन दुःख विसरत ॥ गजून बोलत अग्रध मी ॥ ७॥ 
अग्रथ देवाशी निद्रेकरून ॥ ज्या रीति वनदुःख झालें जाण ॥ 


. आत्म्याचे ठायीं अज्ञानंकरून ॥ होत भान जगदु:ख पतीति५ 
जसें मिथ्या गुरु ग्रॅथंकरून ॥ झाले मिथ्यावन संहरण ॥ 


तसें मिथ्या गुरू वेदेंकरून ॥ होत नाशन मिथ्या जग- 


दःख ॥ १०६ ॥ वाक्यांचा लक्ष्याथे जाणून ॥ जिज्ञासु कृत- 


कृत्य होत पूर्ण ॥ दादु दीनदयाळ निरावरण ॥ तोच आपण 


परिपूर्ण पे ॥ १०७॥ हते श्रीविचारसागर अंथ ॥ निश्वल- 


>! 


. बो पंडित कृत ॥ तकंदृष्ठीशी उपदेवा यथाथे । । पष्ठप्रकरणांत 


रॅ ी ५ बोलिला ष॥१०८॥ श्रीकृष्णापंणमस्तु ॥. 


प ५५४... ४ | क 7५ न्या 
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' श्रीगुरुपरत्र्मणे नमः ॥ 
॥ मू. ऑ- ॥ 


उत्तम मध्यम कनिष्ठ तिघेजण ॥ असा  गुरुउपदेश ' ऐकून ॥ 

_ आत्मा ब्रह्म असे उत्मे जाणून ॥ नाहीं रांहिला जाण से 
शयलेश ॥ १॥ 8279 
ठीका:--यंचपि श्रीगुरूनीं उपदेश तिघांशीं बरोबरच केला तथापि गु- 

रूच्या ,उपदेशेंकरून साक्षाकार उत्तम तत्त्वदृष्टीशीं झाला. 

मू. ओं. 

_' अरमण करीत पवनेंकरून ॥ जसें वृक्षाचे ' शुष्झंपणे ॥ तसा 
शेष भ्रारव्येकरून ॥ क्रियाकतो जाण दिसतसे ॥ २ ॥ केव्हां 
गंज वाजी रथी चढत ॥ आणी, बागवगीचे पाहात ॥ कधीं 
एकला नंमचरणीं चालत ॥ असे विचरत जाण तूं ॥३॥ 
विविध भकारे शय्याशयन ॥ उत्तम भोग उच्य भोजन ॥ 
कधीं अन्नहीन गिरिगुहेत राहून ॥ रजनीमर्ध्ये जाणे शिला- 
सैयोग | ४ ॥ कधीं सहखावापे जन ॥ करिती नभनादि पू- ' 
जन ॥ उभयलोकी भ्र पूणे ॥ धिकारून जाण बोलती कर्मी 
1॥ ५॥ जो तयाची पूजा करीत ॥ त्यास संचित सुकृत पा- 
वत ॥ दोपदष्टीकरून जे पाहत ॥ पापफल पावत तयांशी ६ 

. असा त्याच्या देहाचा व्यवहार ॥ विना नियम होत निरे 
तर ॥ कधीही न होत भ्रमसंदेह संचार ॥ तत्त्वनिधार पूर्ण 

- जाणिवला ॥७॥ त्याशी किंचितही कतेव्य्‌ . नसे जाण ॥ 

- झाले भेदभ्रम सवे नाशन ॥ उपजत वेदप्रमाणंकरून ॥ ब्रह्म 
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स्वप्रकाश पूर्ण अद्रय ॥ ८ ॥ ज्ञान्यांच्या व्यवहाराविषयीं नि- 
श्रित ॥ कोणी कोणी नियम बोलतात । दुःखहेतु जाणून त्रि- 


पुटी त्यागित ॥ समााध्रे करित सप्रयत्नं ॥ ९ ॥ व्यवहार 
होईल तर तो किंचित्‌ ॥ भिक्षान्न 'जलपाननिमित्त ॥ परी ' 


जाणावा ॥ ११ ॥ गोडपाद मुनीच्या कारिकेंत ॥. समाधि- 
प्रकार वर्णिला बहत ॥ त्याप्रकारे ज्ञानी विक्षेप त्यजीत ॥ स- 
कल पावत सुखसार ॥ १२॥ जो समाधिसुख मूळ पाही ॥ 
तो अष्टांगांवांचून होत नाहीं ॥ आतां तीं ऐका अष्टांगेही ॥ 
जीं अनुकूल सवेही समाधीशी ॥ १३ ॥ पंच पंच यम नियम 
जाण ॥ आणि बहुप्रकारं आसन ॥ पाणायामही अनेक प्र- 
कारं करून ॥ प्रत्याहार जाण कथियेला ॥१४॥ साहावी श- 
रणा ध्यान ॥ आठवा समाधि सविकल्प जाण॥ या अष्टांग 
साधनंकरून ॥ निर्विकल्प पूर्ण आराधी ॥ १५॥ समाधि क- 
तव्यता ऐकून ॥ तत्त्वदृष्टि हांसत शण ॥ त्यास उतर कांही न 
बोळून ॥ म्हणे वरळती जाण पिश्नाचवत्‌ ॥॥ १६॥ 
टाका--ज्ञान्यांच्या शरीर ्यवहाराचा नियम न!हीं. कारण कौ ज्ञान्यांच्या 
- व्यवहाराचे ठायीं अज्ञान आगि तत्तार्य भेदआांति आणि अमारने कार्य रागद्वे- 
पादि कांहींच नाहींत, किंतु त्यांचे मरारब्थकर्मशिषच त्यांच्या व्यवहाराविषयीं 
निमित्त आहे. तें प्रारधकर्म पुरुषभेडकरून नाना प्रकारचे आहे ह्मणून ज्ञा- 
न्यांच्या प्रार्धकर्मजन्य व्यवहाराचा नियम . नाहीं हा सिद्धांत आहे. आतां 
कित्येक असें हणतात कीं ज्ञान्यांच्या व्यवहाराविषयी अन्य कोणत्या कर्माचा 
तर नियम नाहीं, परंतु निवृत्तीचा नियम आहे आणि प्रवृत्ति झाली तर्‌ भिक्षा 
स्नानशोचादि शरीर संरक्षणापुरती व्हावी, आधिक न व्हावी. कारण ज्ञानो[प- 
हून पूर्वी जिज्ञासावस्थेमध्ये विषयांचे ठायी दोषदृष्टीकरून वैराग्य असतें, 
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ते वैराग्य श्ञानोत्पत्तिनंतरंही विषयांचे ठायीं दोषदष्टीकरून आणि मिथ्या बु- 
द्वीकरून असते, हणून अपरोक्ष मिथ्या ज्ञांत पदाथीच्या ठायी पुनःसत्यवुद्धि 
होत नाहीं आणि दोषदृष्टीस्तव राग होतं नाहीं आणि प्रवृत्ति तर रागेकरून 
होते, शञान्याशी रांग संभवत नाहीं ह्मणून प्रवृत्ति होत नाही, आणि शरीरनि- 
वाहनिमित्त प्रवृत्ति तर रागावांचून प्रारब्ध कर्मेकरूनच संभवते. आतां कमभेद्‌ 
प्रकार वर्णिता. त्रिप्नकारंचे कर्म आहे, संचित, आगामी, प्रारळ्ध त्यांत पूर्व 
शरराराचे ठायीं फलारंभरहित केळे जे कर्म ते संचितकर्म ह्मणावें भविष्यकमे 
आगामी हणावे पूर्व शरीराचे ठायीं केळे वतेमान शरीरास हेतु जे कमे ते 
प्रारव्धकश हमंणावें. त्यामध्यें संचित कर्माचा ज्ञानंकरून नाश होतो आणि 
ज्या ज्ञान्याशीं आल्मस्वखूपाचे ठायीं कतृत्वभ्रांति नाहीं ह्मणून त्यास आगांमी 
कर्माचा संभव नाहीं आणि ज्या प्रार्धने ज्ञान्याच्या शरीराचा आरंभ केला तेंच 
प्रारव्ध कर्म शरीरस्थितीचा हेतु जे मिक्षादि तद्विषंयी प्रवृत्ति करविते, कारण 
ग्रारव्धकमीचा भोगावांचून नाश होत नाहीं. आणीक कोणी असं ह्मणतात 
कॉ संचित आगामी कमोच्या परी ज्ञान्याचें मारव्थ कमही! शेष राहात 
नाहीं, हणून भोजनादि प्रवृत्तिही ज्ञान्याशीं संभवत नाही. त्याचा अभिप्राय 
असा कीं ज्ञान्याच्या दंष्टीकरून आल्म्य[च ठायीं कमादिफलाचा संबंध नाहीं, 

आत्म्याचे ठायी सर्व कमीचा निषेध आहे, या अभिप्रायिकरून कमोचा 
निषेध बोलिला, परंतु श्ञांनाहून पूर्वकृत जे प्रारब्ध त्याचा ज्ञान्यांचे शरीराशी 
मग होत नाहीं, या अभिप्रायेकरून मारब्याचा निषेध बोलिला नाहीं. कारण 
सूत्रकाराने असे वर्णिळे आहे कीं ज्ञान्याच्या संचित कमोचा नाश शञानकरून 
होतो आणि आगामी कमोचा संबंध होत नाहीं आणि प्रारब्धाचा भोगेकरूने 
नाह्य होतो, ह्मणून ज्ञान्याची शरीरनिवाहाकेया म्रारव्धबळेंकरून टोते, झरीर- 
निर्वाहाहून अधिक क्रिया होते नाहीं, परंतु ते प्रारव्धकर्म नानाप्रकारचे आहे. 
आतां वाढी शंका करतो, जेव्हां एक कर्म नांनाशरीराचे आरेभक असते, 
अश्या कर्मॅकरून रचित अ प्रथक शरीर, त्या शरीराचे ठायीं ज्यास ज्ञान 
होतें तेव्हां त्या ज्ञान्यास अन्य शरीराची प्राति झाली पाहिजे , कारण फलाचा 
आरंभ ज्यांने केला त्यास मारव्थ म्हणतात. त्याचा तर भोगावांचून नाश 


शेड-ारे 
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धडत नाहीं, आणि अनेक शरीरांचा हेतु एक कर्म आहे, त्याने जै प्रथम 
शरीर उतपन्न केलें त्या शरीराचे ठायी ज्ञान झाळ॑ असतां ज्ञानानंतर त्या 
करमोर्चे फळ अन्य शरीरप्राति होणें राहिळें आहे ह्मणून ज्ञान्यासही अन्ये 
शरीरप्राप्ति झाळी पाहिजे आणि जर तुम्ही अर्स ह्मणाळ कीं प्रारूधकमार्च 
फूल जितकी शरीरं होणे आहेत, तितकींच शरीरें ज्ञान्यास होतात. प्रारब्ध 
भोगाहून अधिक होत नाहीत. हाणून ज्ञानही सफल आहे. हं म्हणणे संभवत 
नाहीं, कारण वेदाचा असा धांडोरा आहे कीं, ज्ञान्याचे प्राण अन्य लोकांचे 
ठायीं अथवा इह लोकाचे ठायीं अथवा अन्य शरीराचे ठायीं गमन करीत 
नाहीत. किंतु आत्मस्वरूपीच अंतःकरण इंद्रियांसहित लीन होतांत आणि 
पागगमनावांचून अन्य शरीरप्राप्ति संभवत नाहीं. म्हणून ज्ञान्याशीं ७ 
शेषेकरून अन्य शरीर होते हं प्रतिपादन संभवत नाहीं. यास उत्तर देतो, 
जर अनेक शरीरारंभक एक कर्म आहे. तर त्यास अंतशरीराचे ठायीं ज्ञान 
होते, प्रथम शरीराचे ठायीं ज्ञान होत नाहीं, कारण अनेक शरीरारंभक जं 
कर्म तेच ज्ञांनाशी प्रातेबंधक आहे, जसे विषयासक्तिवुद्धिमांचत्वादि ज्ञान 
प्रतिबंधक आहेत, तसेच अनेक शारीरारंभक प्रारब्धकम ज्ञानाशी 
सतिबंधक आहे. आणि प्रतिबंध असून श्रवणादि करील तर॒ त्यास . 
यतिबंधनिव्रत्ते झाल्यानंतर, पूर्वकृत श्रवणादिकॅकरून ज्ञान होते. जये वा- 
देवाने पूर्वजन्मी श्रवणादि केलें, तेव्हां प्रार्धाचें फळ एक शरीर शेष हो. 
ण्यास्तव ज्ञान झालें नाहीं, किंतु श्रवणादि करित होत्साता वर्तमान शरीरपात 
होऊन अन्य शरीर प्राप्त होतांच पूर्वकृत श्रवणादिकार्हीकरून गभीचे ठायीच 
त्यास ज्ञान झालें, ह्मणून ज्ञानानंतर अन्यश्रीरप्रासति सभवत नाहीं. आणि 
वर्तमानशरीरचेष्टा तर प्रार्धेकरून होते. ती अशी कीं जितकी शरीरनिर्वाहे* 
क चेष्टा आहे, तितकीच होते, रागजन्य अधिक चेष्टा होत नोहीं. या प्रकारें 
केरून ज्ञान्याचा व्यवहार निवृत्तिप्रचानच आहे. याविषयीं शंका करतो काँ 
नाचा स्वभाव अति चंचळ आहे, कारण मनाची निरालंब स्थिति घडत नाहीं. 
कांही आलंबनेॅकरून मनाची स्थिति होते, हणून मनाशीं कांही आलंब पापी- 
त! झान्याशी प्रवाते होते. यास उत्तर देतो. यद्यपि समाधिहीन पुरुषाचे 
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मन चंचल होते; तथापि समाधीनें मनाचा विजय होतो. आणि ज्ञानवान्‌ 
समाधीचे ठायीं स्थित आहे, हणून ज्ञान्याशीं प्रवृत्त होत नाही. आतां तो 
-समाधिप्रकार सांगता. यम, नियम, आसन; प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान; 
संविकल्पसमाधी, या अष्टांगॅकरून समाधि होते; तो प्रकार वर्णन करतो. 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, हे पंच यम हणावे, शोच, संतोष, 
तप, स्वाध्याय, ईंश्वरप्रणिधान; हे पैचनियम द्णावे, आणि ज्ञानसमुद्रम्रंथा- 
म्ये दाहाप्रकारचे यम व नियम कथिळे आहेत, ते. पुराणरीतीकरून वर्णिले 
आहेत, वेदांतसंप्रदायांत पांच पांच भेदेंकरूनच वर्णिले आहेत.. आसनाचे भेद 
अनंत आहेत. त्यामध्ये स्वस्तिक गोमुख वीर कूर्म सिंह भद्र प्न [सद्ध इत्या 
दि चौऱ्याशीं आसन योगक्याक्षामध्यें वर्णिली आहेत; तेथें त्यांचीं लक्षणे लि- 

ग्रंथविस्तारभयेकरून आणि -वेदांतामध्ये. त्यांचा अत्यंत 


ह्लिं अहित. ५९३ (क (4) अ, सिंह 
उपयोग नाहीं, याकरतां. लक्षणे लिहिलीं नाहींत. त्यामध्येही सिंह, भद, 
पद्म, . सिद्ध ढी .चार आसने प्रधान आहेत. त्यामध्येही सिद्वासन तर 


हं लक्षण आहे कीं वामपदाची टांच. गुदाशरेभ्वाच्या 
संधीमध्ये दावून धरून दक्षिणपादाची टांच शि्षाचे;ऊध्वे दावून धरून भूकुटी- 
मध्ये दृष्टि देऊन स्थाणूचे. परी सरळ निश्चळ शरीराची जी स्थिति त्यास सि- 
द्वासन हणतात. अन्य कोणी असे ह्मणतात कीं, वामपादाची टांच गुदशिभाचे 
धामध्ये न छावावी. कित शिक्षाचे ऊध्वे लावावी. त्याच्या ऊध्वे. दक्षिणटांच 
घरावी. पूर्वींच्या. परी हेंच सिद्धासन पस्त नष्ठ आहि. कारण कित्येक . आसने 
रांगनाशक आहित. आणि कित्येक आसने प्राणायामादि जीं समाधीची अंगे 
अहित, त्यांचीं साधक आहित, आणि सिद्धासन तर समाधीचे . आसन आहे 
झणून श्रेष्ठ आहे. योसच वजासन मुक्तासन गुसतासन क्षणतात. या मकार 
आसनप्रकार वार्गिळा यानंतर प्राणायाम कार वर्णिता. तो प्राणायाम बहुत 
प्रकारचा आहे, परंतु त्याचे संक्षेपंकरून लक्षण सांगर्तो. नासिकाच्या वामाच्छि- 

इडानामनाडीरन वायु पूर्ण करावा त्यास पूरक झणतात, दक्षिणनाडीने 
त्यागावा. त्यास रेचकं हणतात. 


सुपुश्नानाडीरने स्तभन करावा. त्यास कुंभक 
म्हणतात. या प्रकारंकरून पूरक 


भत्यंत श्रेष्ठ आहे. त्याचे 


रेचक कुंभकास प्राणायाम म्हणतात, तो प्राणा - 
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याम पुनः दोन झकारचा आहे. एक अगर्स व दुसरा सगर्भ प्रणवोचारणाराहित जो 
ताया ता. प वयाचा, प्रणवोच्चारणासहित प्राणायाम सगभ म्हणावा. 
आतां प्रत्याहाराचें लक्षण सांगतो. विषयांपासून सकळ इंद्रियांचा जो निरोध 
त्यास प्रत्याहार म्हणतात. आतां धारणेचे लक्षण सांगता. पर£्यादि पांच 
तत्वांचा जय करणें यास धारणा ह्मणावें. अंतरायराहेत अद्वितीय वस्तू 
च्या ठायीं अंतःकरणाचा प्रवाह ध्यान म्हणावें. आतां समार्थीचे 
सामान्य लक्षण सांगतो. व्युत्थान संस्काराचा तिरस्कार आणि निरोध संस्का- 
आ म झाली असतां अंतःकरणाचा एकाग्ररूप पारेणाम समाधी म्हणावा 
तो समाधि पुनः दोनप्रकरचा आहे. एक साविकल्प दुसरा निर्विकल्प. ज्ञाता 
ज्ञान ज्ञेय रूप त्रिपुटी भानसाहेत आद्रितीय ब्रह्माचे ठायीं अंतःकरण- 
वत्तीची स्थिति तो सावकल्प समाधी ह्मणावा. तो सविकल्प समाधी पुनः दोन 
प्रकारचा आहे. एक शब्दानुविद्ध दुसरा जब्दाननुरवैद्ध, मी ब्रह्म 
आहे. या. शब्देकरून अनुरवेद्ध ह्मणजे साहत ता शब्दानुविद्ध 
म्हणावा, शब्दरदितास झळ्दाननुविद्ध म्हणावा,  लिपुटी भानराहत 
अखंडब्रह्माकार अंतःकरण वृत्तीची स्थिति निर्विकल्प समा! म्हणावा. या 
भ्रकारेकरून सावेकल्प आणि निर्विकल्प समाधीचे भद आहेत.- “त्यामध्ये 
सांविकल्पसमाधी साधन आहे आणि निर्विकल्पसमाधि फळ आहे. साधनरूप 


जो सावैकल्प समाधि त्याचे ठायीं यद्यपि लपुटारूप छत प्रतीत होतें, तथापि 


तं द्वेत अस पतीत हाते का जस मत्तिकाविकाराशा मात्तकारूप जाणून 
तसी 


मृत्तेकाविकार घटादि प्रतीत होत्साताही मृत्तिकारूपच प्रतीत हात 
संविकल्पसमाधीमध्ये द्वेतरूप तिपुटी ब्रह्मरूपच प्रतीत हात निर्विकल्पसमाधांच 
ठायीं सांविकल्पसमाधीच्या परी तिपुटरूप द्वैत विदयमान असताही त्रिपुटी रे” 
ताची प्रतीति होत नाहीं. जसें जलाचे ठायीं लवण मॅश्र केळे ते लवण विद्यमान 
असतां नेलकरून ळवणाची सर्वथा प्रतीति होत नाहीं,या मकारकरून सविकल्या 
चा आणि निर्विकल्पाचा हा भेद सिद्ध झाला काँ सविकल्य समाधीचे ठायी ब्रह्मरूप 
कड द्वैताची प्रतोति आणि निर्विकल्प समाधीचे ठायीं त्रिपुटीरूप ट्रूताचा अप्रती 
त आतां सुपुप्तीहून निर्विकल्प समाधीचा भेद आहे, ता ढा खवित 
ये जेत:करणाच्या ब्रह्माकारछत्तीचा अभाव होतो. आणि निर्विकला 
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समाधीमध्ये तर ब्रक्माकार अंतःकरणाची वृत्ति आहे; परंतु तिचे भान होत 
नाहीं. या प्रकारेकरून सुपुप्तीच्या ठायीं तर वृत्तिसहित अंतःकरणाचा अभाव 
आणि निर्विकल्प समाधीचे ठायीं वृत्तिसहित अंतःकरणाचा भाव आहि. परंतु 
त्या वृत्तीची प्रतीति होत नाहीं. निर्विकल्पसमाधीचे ठायीं अंतःकरणाची जी 
ब्र्माकारवृत्ति होते तिचा हेतु सविकल्पसमाधीचा अभ्यास आहे, ह्मणून सा- 
घनरूप अष्टांगांमध्ये सविकल्पसमाधि गाणिला आहे. आणि निर्विकल्पसमाधि 
फळ आहे, तो निर्विकल्पसमाधि पुनः दोन प्रकारचा आहे. एक अद्वेतभाव- 
नारूप, दुसरा अंद्वेतअवस्थानरूप- अद्वैत ब्रह्माकार अंतःकरणाच्या अज्ञातवृत्ति- 
सहित होतो. तो अंद्वेतभावनारूप निर्विकल्पसमाधि ह्मणावा . याच समाधीचे 
ठायीं अभ्यास अधिक झाला असतां ब्रह्माकारवृत्तिही शांत होते. ह्मणून वृत्ति- 
रहितास अद्वेतआवस्थानरूप निर्विकल्पसमाधि ह्मणावा. जसा तप्तळेहावर जल- 
बिंदु टाकतांच तप्तठोहामध्यें प्रवेश करतो. तसं अद्वेतमावनारूप समाधीच्या 
टढाभ्यासेकरून अत्यंत प्रकाशमान ब्रह्माचे ठायीं वृत्तीत्रा लय होतो. ए्व॑ तो 
अद्वैतावस्थानरूप निर्विकल्पसमाधि मुख्य फलख्य आहे. आणि अंद्वेतभावना- 
रूप निर्विकल्पसमाधि त्याचें साधन आहे. अंद्वेतावस्थ.नरूपसमाधीचा आणि 
सुपुप्तीचा इतका भेद आहें की, सुपुप्तीमध्ये वृत्तीचा ल्य अज्ञानांत होतो, 
आणि अंद्वैतावस्थानसमाधीचे ठायीं वृत्तीचा लय ब्रह्मप्रकाशामध्ये होतो. 
आणि सुषुस्तीचा आनंद अज्ञानाने आवृत आहे.आणि समाधीचे ठायी निरावरण 
ब्रह्मानंदाचे भान आहे» परंतु निर्विकल्प समाधीविषयीं पूर्वी चार विध्नं होतात 
ती त्यागावयाकारणे विध्नांचीं स्वरूपे कथितो. ल्य, विक्षेप, केषाय, रसास्वा- 
द, आलसेंकरून अथवा ह जो अभाव तो लय ह्मणावा. 
त्या ल्येकरून निद्रेसमान अवस्था ह. त्रह्मानंदांचं भान होत नाहीं. ह्- 
णून निद्रा आळसादि निमिरेकरून वृत्तीचा आपले उपादान अंत :करणाचे 
ठ्रयी ल्य होतो, हॅ पाहून योग्याने सावध होऊन निद्रारदकांचा प्रतिबंध क- 
रून वृत्तीशी जागवावे, या प्रकारे निद्रादिकांचा निरोध करून वृत्तीचा जागरण- 
रूप प्रवाह त्यास गौडपादाचाय चित्तसंवोधन क्णतात. आतां विक्षेपाचा अथे 
सांगती-जसे मार्जारादिकांच्या भर्येकरून चिमण्यादिपक्षी गृहामध्ये प्रवेश करतात . 


२७० विचारसागर 


तेव्हां भयव्याकुलत्वकरून त्यांना ग्रहांतगतस्थान तात्काळ दिसत नाहीं. ह्मणून 
पुनः बाहेर येऊन मरणरूपदु:खाप्रत पावतात तसें अनात्म पदार्थ दुः ख हेतु जाणून' 
अंद्वेतानंदास विषय करण्याकरतां प्रवृत्त झाली जी वाते, त्या वृत्तीचा विषय 
जे चेतन्य ते अति सूक्ष्म आहे. झणून किंचितूकांल वृत्तीच्या स्थिरतेविना 
तात्काळच चेतन्यस्वरूप आनंदाचा लाभ होत नाही, ह्मणून दृत्ति बहिमुख 
होते. या प्रकारेकरून जी बहिसुखवाते तिला विक्षेप ह्मणावा. त्या वृत्तीच्या 
स्थिरतेवांचून आनंदाचा अलाभ होतो झणून अंतभुखवृत्ति झाली असतां जो-. 
पर्यंत वरात्ते ब्रह्माकार होत नाहीं तोंपर्यंत बाह्यमपदार्थीचे ठायीं दोषभावनेकरून 
वृत्तीशीं योग्यांनीं बहिमुखता होऊं देऊं नये, किंतु वृत्तीची अंतर्मुखताचं स्था- 
पन करावी. विक्षेपावेध्नाचा विरोधी जो योग्याचा प्रयत्ने त्यास गोडपादाचार्य 
शम ह्मणतात. आता रागादिदोष, तो कषाय ह्मणांवा. तो रागादिदोष द्वि-- 
प्रकार आहे. एक बाह्य, दुसरा अंतर, पुत्र खरीधनादिक जितका विषय वते- 
मानकाळीं आहे तो बाह्य ह्षणावा. भूत अथवा भावीचे चिंतनरूप जो 
मनोराज्य, तो अंतर ह्मणावा. तो दोन्ही प्रकारचा रागादिदोष समाधीविषयी 
जो प्रवृत्त योगी त्याचे ठायीं संभवत नाहीं. कारण कीं चित्ताच्या पांच भूमिका 
आहेत. क्षेपता, मूढता, विक्षेपता, एकाम्रता, निरोधता. लोकवासना, देह- 
नासना, शाखवासना इत्यांदि रजोगुणाचा पारेणाम हढ अनात्मवासना ती 
क्षेपता ह्मणावी, निद्रा आळसांदि तमोगुण पारेणाम ती भूढता ह्मणावी, ध्या- 
नांचे ठायीं प्रवृत्त जे चित्त, त्याची कदाचित्‌ बाह्यम्रवात्रि होते ती विक्षेपता 
. हृणावी, अंतःकरणाचा अतीत पारेणाम आणि वर्तमान पार्रणाम समानाकार 
होतो त्यास एकाग्रता ह्मणावी. एकाग्रतेचे लक्षण योगसूत्रांत पतंजाळे बोलि 
आहे. त्याचा हा भावार्थ आहे कौ, समाधीकाली योग्याच्या अंत:करणाचे. 
ठायीं जी एकाय्रता होते, ती एकाग्रता वृत्तीचा अभावरूप नाहीं. किंतु भि- 
एका अंतःकरणाचा पारैणाम समार्धाकालीं होतो तो सव जद्याशींच 
िपरयेशकरतो. : या. कारंणात्तव अंतःकरणाचा अतीतपरिणाम आगे 
बैतेमानपरिणाम केवळ ्रह्माकार होण्यास्तव समानाकार होतो. त्य 
'कामतेची जी वाद्धे ती निरोधता ह्मणावी. अशा अंतःकरणाच्या पांच, भू- 
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मिका आहेत. भूमिका नाम अवस्थेचे आहे. एवं या पांच भूमिकांसाहेत ज्ञ 
अंतःकरण त्या अंतःकरणासच हीं नामें आहेत. क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, एका, 
_ निरोध, त्यामध्ये क्षिप्त आणि मूढ अंतःकरणाचा तर समाधीविषयीं अधिकार 

नाहीं. विक्षिप्त अंतःकरणाचा अधिकार आहे. आणि समाधीमध्यें तर 
. एकाप्र आणि नेरोधरूप अंतःकरण असते, असे योगशास्त्रांत बो- 
छिठें आहे. झणून रागादि दोषसहित अंत:करणच क्षिप्त आहे. त्या क्षि अंतः- 
करणाचा योगाविषयीं अधिकार नाही. हणून रागादिक दोषरूप कषाय समा- 
घीचे विध्न आहे, हे ओढणे संभवत नाही. यांचे असे समाधान आहे कौ, 
जे रागादिक ते क्षिप्त अंतःकरणाच्याचे ठायीं आहेत. 


>. 


बाह्य अथवा अंतर 

त्या अंतःकरणाचा संमाधीविषयीं अधिकार नाहीं. परंतु अनेक जन्मांचे ठायीं 
पूर्वी अनुभव केळे जे बाद्यांतर रागद्वेष त्यांचे सूक्ष्म संस्कार विक्षिप्त अंतःक- 
रणाचे. ठायीं संभवतात. म्हस रांगद्वेषार्चेच नाम कषाय नाहीं, किंतु राग- 
द्वेषादिकांचे जे संस्कार तो कषाय म्हणावा. ते संस्कार अंतःकरणाचे ठायीं 
जॉपर्यंत अहित तोपर्यंत रागादि निवृत्त होत नाहींत. म्हणून समाधिकालींदी 
रागांदिकांचा संभव आहि. परंतु रागद्वेषादिकांचा उद्भूत संस्कार समाधीचा 
विरोधी आहे. अनुद्‌झरत विरोधी नाहीं. प्रगटाशी उद्भूत म्हणतात. अप्रगटा- 
श्री अनुद्धत म्हणतात. समांधीविषयीं भवृत्त जो योगी त्यास जर रागंद्वेष 
संस्कारांची प्रगटता होई तर विषयदोष ददीनेकरून प्रतिबंध करावी. विक्षे- 
पाचा आणि कषायाचा हा भेद आहे की, बाह्य विषयाकार वृत्तीशी विक्षेप 
म्हणतात आणि जेव्हां दोग्याची वृत्ति प्रयत्नंकरून अंतसुख तर होते परंतु 
रागांदि उद्धत संस्कोरकरून वृत्ति अंतमुख होऊन स्तब्ध राहते जह्मांशी 
विषय करीत नाहीं त्यास कषाय म्हणतात. हणून विषयाच्या ठायीं दोष- 
दददीनसहित योग्यांचा जी प्रयत्न तेणेकरून कषाय विध्नाची निवृत्ति होते. 
आतां रसास्वादाचा अथर सांगतो. योग्यास जह्मानेदाचा अनुभव आणि विक्षे- 
वरूप दुःखनिवृत्तीचा अनुभव होतो. आणि कोणास तर दुःखनिवृत्तीकरूनच 
आनद होतो. जसा! भारवाही पुरुषाशी भारनिवृत्तीकरून आनंद होतो. त्या 


आनिदाचे ठायीं तर आणीक कोणता विषय हेतु नाहीं, किंतु भारजन्य दुःख- 
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निवत्ताकरूनच म्हणता के. मजला आनंद झाला ह्मणून दुःखाची ।निवृत्ताच 
आनंदाचा हेतु आहे. तस योग्याशीं समार्धांचे ठायीं विक्षेपजन्य दःखनिव- 
त्ताकरून जो आनंद हाता त्याचा जो अनुभव तो रसास्वाद म्हणतात. जर 
दुःखनिवृत्तिजन्य आनंदानुभवेकरूनच योगी अलंबुद्धि करील, तर सकळ उ- 
पाधिरहित ब्रह्मानेदाकारवृत्तीच्या अभावास्तव ब्रह्मानंदाचा अनुभव समाधीमध्यं 
होणार नाहीं. या कारणास्तव दुःखनिवृत्तिजन्य आनंदाचा अनुभवरूप स्वाद 
समाधीचे ठायीं विश्न आहे. वांच्छित : प्राप्तीवांचून विरोधी निवृत्तीकरूनच 
आनंदोत्पत्तीविषयीं अन्य दृष्टांत सांगतां, जसा परथ्वीमध्ये महानिवि आहे. 
बेथ अत्यंत विषारी सपे संरक्षण आहे. तेव्हां निधिप्राप्तीहून प्रथम निधि- 
प्राप्तीचा विरोधी सप त्याच्या निवृत्तीकरून जो आनंद होतो त्या आनंदाचे 
ठायीं जर साधक अलंबुद्धे करील तर उद्यमाच्या त्यागकरून निधिप्राप्तीचा 
परमानंद त्यास प्राप्त होत नाहीं. तसाच अद्वेत ब्रह्मरूपनिधि आहे. आणि 
देह्ादि अनात्मपदाथौची प्रतीतिरूप जो विक्षेप तो सर्प आहे. विक्षेपसर्पनिवृत्ति- 
जन्य अवांतर रस आनंदानुभवरूप ज आस्वादान तं निधिरूप अद्वेत त्रह्म- 
प्राप्तिजन्य महानंदाच्या प्राप्तीशीं प्रतिबंध होण्यास्तव विध्न ह्मणतात. अथवा 
रसास्वादाचा हा आणीक अथे आहे कीं, सविकल्पसमार्धाहून उत्तर निर्विकल्प- 
समाधि होतो आणि सविकल्प समाधीमध्यं त्रिपुटी प्रतीत होते ह्मणून सवि- 
कल्पसमा9चा आनंद त्रिपुटीरूप उपाधिसहित होण्यास्तव सोपाधिक ह्मणताश 
आणि निर्विकल्पसमाधीमध्यं त्रिपुटी प्रतीत होत नाहीं, ह्मणून निर्विकल्पस- 
माधीमध्ये निरुपाधिक आनंद आहे. या प्रकारेकरून सविकल्पसमाधीच्या 
उत्तर, निर्विकल्पसमाधीच्या आरंभीं, सविकल्पसमार्धाच्या सोपाधिक आनंदा्ी 
त्यागूं शकत नाहां, किलु त्याचाच अनुभव करतो तो रसास्वाद ह्मणतात 
झणून विक्षपवृत्तिजन्य आनंदानुभव अथवा सविकल्पसमाधीच्या आनंदाचा 
अनुभव तो रसास्वाद ह्मणावा. दोन्ही प्रकारचा रसास्वाद निर्विकल्पसमाधीचे 
परमानंद अनुभवाचा विरोधी होण्यास्तव विध्न आहे, ह्मणून त्याचा त्याग 
कैरावा. अशीं निर्विकल्पसमाधीविषयीं चार विघ्ने होतात, तीं चारी विध्ने 
भमाथीच्या आरंभीं होतात, ह्मणून सावधानतंकरून चारी विध्नांचा प्रतिबंध 
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करून समाधीचे ठायीं जो विद्वान परमानंदाचा अनुभव करतो तोच र्जावन्मुक्त 
ह्मणतात. या प्रकारेकरून ज्ञान्याचे चित्त निराठंच होत नाहीं. जेव्हां प्रार- 
ढ्धबळेंकरून समाधीपासून उत्थान होते, तेव्हांही समाधीमध्ये केला जो पर- 
मानंदानुभवं त्याची स्मृति होते. ह्मणून उत्थानकालींही ज्ञान्याचे ।चित्त निरा- 
लंब नाहीं आणि ज्ञान्याची जी भोजनादिकांचे ठायीं प्रवृत्ति होते ती केवळ 
आरब्धेकरून होते परंतु ज्ञानी भोजनादि व्यवहाराचे ठायीं खेद मानून प्रवृत्त 
होतो, कारण कीं, भोजनादि प्रवृत्ति समाधिसुखाची विरोधी आहे. ज्यास 
भोजनादि शरीरानेवाह मवृत्ति खदरूप प्रतीत होते त्यास अधिक प्रवृत्ति 
संभवत नाहीं. या प्रकारेंकरून बहुत आचायोनीं हा पक्ष लिहिला आहे. 
आणि जीवन्पुक्तीचाही आनंद बाह्य प्रवृत्तमध्ये होत नाहीं. किंतु नेवृर्त्ताच्या 
ठायींच होतो. ह्मणून जीवन्मुक्तिसुखा्थ ज्ञान्याची बाद्यप्रवृत्ति संभवत नाहीं. 
यद्यपि हें वणन सत्यच आहे. तथापि ज्ञान्याशीं निवृत्तिरूप नियम बोलणें 
संभवत नाहीं. हा मुख्य सिद्धांत आहे कारण कीं, ज्ञान्याच्या निवृत्तीविषयीं 
अथवा प्रवृत्तींविषयीं वेदआज्ञारूपविधि तर नाहीं ज्या विधीकरून ज्ञान्याच्या 
व्यवहाराचा नियम मानावा असं नाहीं, ह्मणून ज्ञानी निरंकुश आहे. त्याचा 
व्यवहार प्रारब्धेकरून होतो. ज्या ज्ञान्याचे प्रारढ्ध भिक्षाभोजन मात्र फलाचे हेतु 
असते त्याची भिक्षाभोजनाचे ठायी प्रवृत्ति होते. आणि ज्याचें प्रार्ध अधिक भो- 
गाचा हेतु असते त्याची अधिक प्रवृत्ति होते.आणि जर असं ह्मणेळ कीं ज्याचे प्रारब्ध 
भोजनमात्राचेच हेलु असते, त्यासच ज्ञान होतें. अधिक व्यवहाराचे देतु ज्याचें 
पारढ्ध असत त्यास ज्ञान होत नाहीं, ह्मणून भिक्षाभोजनादि व्यवहाराहून 
आधेक व्यवहार ज्ञान्याचा होत नाहीं, ह्मणून ज्याची अधिक प्रव्रृत्ति असते 
1 गी न १. 
तसाच राज्यपाठन व्यवहार जनकाचा योजिला दारे आणि य सिर अग 
क व 1 बोलिला आहे. आणि वासिष्ट ग्रंथामध्ये 
अनेक ज्ञाने उवाच व्यवहार नानाप्रकारचे बोठेळे आहेत. या कारणास्तव 
ज्ञान्याच्या मवृत्ताचा ना निवृत्तीचा नियम नाहीं. यद्यपि याझञवल्क्यानें 
सभाजयाच्या उत्तर 'विद्ठतूसंन्यासरूप निवारे धारण केली. आणि प्रवृत्तीचे 
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ठायीं ग्लानीचे हेतु नाना दोष बोलिला तथापि याझवल्क्याशी विद्वत संन्या- 
साहून पूर्वी ज्ञान नव्हतं, हें बोलणे संभवत नाहीं, किंतु ज्ञान तर प्रथमच 
होते, परंतु विठ्ठत्संन्यासाहून पूर्वी जावन्सुक्तीचा आनंद प्राप्त झाला नाही” 
झणून जीवन्सुक्ताकरतां सवे संग्रहाचा त्याग केला. याजवल्क्याचें पारुब्य 
 पूंबकाळी अधिक भोगाचा हेतु आणि उत्तरकाली न्यूनभोगाचा हेतु हीत, 
हणून याज्ञवल्क्य[शीं ग्लानांवांचून आधेक भोग आणि पश्चात्‌ ग्लानीकरून 
सर्व भोगाचा त्याग झाला, आणि जनकार्चे प्रारध मरणपर्यत राज्यपालनादि 
समरद्धि भोगाचा हेतु होतं; ह्मणून सवदां त्यागाचा अभावच झाला; भोगा'चे 
ठायीं ग्डानी झाटीच नाहीं, आणि वामदेवादैकांचें प्रारूध न्यून भोगाचा हेतु 
होतें ह्मणून सदां भोगाचे. ठायीं ग्ढानीकरून अधिक प्रवृत्ति झाली नाह? 
आणि वासिष्ठामध्ये असाही प्रसंग आहे. की, शिखरध्वजाची ज्ञानातर >" 
परदरुति झाली या मकारेंकरून नानाप्रकारचा विलक्षण व्यवहार श्ञान्याचा बो *' 
त्या सवीना ज्ञान समान आहे, आणि त्याचे फल मोक्षही समान आहे. 
आणि प्रारब्धभेदेंकरून व्हमहांराचा भेद आहे. व्यवहाराच्या न्य 
तेकरून जविन्याक्त सुखाची अधिकता आणि व्यवहार आधिकंतेकरून जीवन्छ 
क्ति सुखाची न्यूनता होते. याविषयी कोणी शंका करतील की, जो जीवन्डार् . 
सुखाशी त्यागून तुच्छ भोगाचे ठायी प्रवृत्त होतो, तो 'विदेहमोक्षासही त्यागून 
वैकुंठादि लोकांची इच्छा धारण करून तत्‌ तत्‌ ठोकीं जाईल ही २. 
घडत नाहीं. कारण कीं, जीवन्माक्ते सुखाचा त्याग आणि १. 
ठायीं प्रवृत्ति तर ज्ञान्याशीं प्रारधबळूकरून संभवत, परंतु विदेहमीक्ष 
त्याग आणि परळाकगमंन त्यास संभवत नाही.कारण कीं ज्ञान्यांचे प्राण बाहर 
गमन करित नाहींत, याकरतां परळेकगमन संभवत नाहीं. आणि विदेद्मी& 
त्यागही संभवत नाहीं.. कां हणाळ तर ज्ञानेकरून अज्ञाननिवृत्ति ह १ 
पारधभोगानंतर स्थूळ सुक्ष्म शरीराराकार अज्ञानाचा चतन्याचे ठा 
ल्य तो विदेह मोक्ष ह्मणतात. तो त्यास आवऱ्य होतो. जर मूळाज्ञान 
| अ अथवा नष्ट. अज्ञानाची पुनः उत्पत्ति होईल तर विदेह मोक्षाचा 
'मलाज्ञानाचे विरोधी ज्ञान त्यास .आहे, ह्मणून अज्ञान रो 
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नाहीं, आणि प्रमाणकरून नासले जै अज्ञान त्याची पुनः उत्पात्ति होत नाही. 
या कारणास्तव विदेहमाक्षाचा अभाव घडत नाहीं. आणि विदेहमोक्षाचे त्या- 
गाविषयी आणि परलोक गमनाविषयीं ज्ञान्याशी इच्छाच संभवत नाहीं, कारण 
कीं जञान्याशीं इच्छा केवल प्रारब्धेकरून होते, जितक्या सामय्रीवांचून पार- 
न्थाचा भोग संभवत नाही तितक्या सामग्रीची प्रारूध रचना करते, इच्छे- 
वांचून भोग संभवत नाहीं, हणून ज्ञान्याशीं इच्छाही प्रार्धारचे फळ आहि.. 
आणि अन्य ठोकीं अथवा या लोकीं अन्यशरीराचा संबंध ज्ञान्याशी प्रारन्धे- 
करून होत नाहीं. है पूर्वी याच तरंगांमध्यें प्रतिपादन केलें आहे. या कार- 
णास्तव ज्ञान्याशीं प्रार्धेकरूंन विदेहमोक्षत्याग अथवा परळोकंगमनाची इच्छा 
होत नाही. जीवन्मुक्ति सुखाची विरोधी वतेमानशरीराचे ठायीं अधिक भोगा- 
ची इच्छा तर भिक्षाभोजनादिकांच्या परी जनकादिकांना संभवते. या स्थानीं 
ह रहस्य आहे कीं, ज्ञान्याची बाह्यप्रवृत्ति जीवन्सुक्तीची विराधी नाहीं. किंतु 
जीवन्मुक्तीच्या विलक्षणसुखाची विरोधी आहे. कारण की आत्मा नित्यमुक्त 
आहे, अविद्यकरून बंध प्रतांत होतो आणि ज्याकालीं ज्ञान होतें त्या कालीं 
अविद्याकृत बंधञरम नष्ट होतो. ज्ञान झालें असतां पुनः बैधश्रांति होत नाहीं. 
शरीरसहवतमानं असून ज्यास बंधभ्रमाचा अभाव ती जीवन्याक्ते ह्षणतात. 
ज्ञान्याशीं देहादिप्रवृत्तीचे ठायीं आत्म्याविषयीं बंधश्रांति होत नार्ही ह्मणून बाह्य 
प्रवृत्तीकरूनही जीवन्मुक्तीची हानि होत नाहीं, परंतु बाह्यप्रवृत्तीचे ठायीं 
जीवन्सुक्तीचे विलक्षण सुख होत नाही. एकाग्ररूप अंतःकरण परिणामेकरून 
सुख होतें. तो एकाम्र पारेणाम बाह्य प्रवृत्तीचे ठायीं होत नाही. या प्रकारें 
करून. प्रारब्धभेदास्तव ज्ञानीपुरुषांचे व्यवहार नानाप्रकारचे बोलिले. परंतु 
ज्याचे प्रारुध अधिकप्रवृत्तीचा हेतु असतं, त्याचे मंद प्रारध ह्मणतात, 
कारण कीं, अधिकप्रवृत्ति एकाग्रतेची विरोधी आहे. आणि एकाग्रतेवांचून 
निरुपाधिक आनंद प्रतीत होत नाहीं हे॑समाधिनिरूपणाचे ठायीं बोलिलं 
आहे. आणीक पूर्वी बोठिला की शान्याशीं सव अनात्म पदाथीचे ठायी मिथ्या 
बुद्धि आहे, ह्मणून रांग नाही. आणि राग नाही, हणून प्रवृत्ति संभवत नाही 
ती शंका घडत नाही. कारण कीं, जशी देहाचे ठायी मिथ्या बुद्धि ही जञा- 
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न्याशीं आहे, तरी देहाचे अनुकूल जे भिक्षादि त्यांचे ठायीं केवल प्रारब्थे- 
करून प्रवृत्ति होते. तसेंच ज्याचें अधिक भोगाचे प्रारध आहे, त्या ज्ञान्याची 
अधिक प्रवृत्तिही होते. जसा बाजिगराचा तमाद्या मिथ्या जाणत असतांही 
तद्विषयीं सवे लोकांची प्रवृत्ति होते. . तट्ठतू सवे पदार्थाचे ठायीं ज्ञान्याशी 
मिथ्याबुद्धि असतांही वृत्ति संभवते. आणीक जर असें ह्मणेळ कीं, ज्या 
पदार्थाचे ठायीं दोषदृष्टि असते त्याचे ठायीं पुरुषाची प्रवृत्ति होत नाहीं. 
ज्ञान्याशीं अनात्मपदार्थाचे ठायीं दोषदृष्टि आहे. राग नाहीं ह्मणून प्रवृत्ति 
घडत नाहीं. ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं, अपथ्य सेवनाच्या ठायीं 
रोग्याने अन्वयव्यतिरेकेॅकरून दोषाचा निश्चय केला आहे, परंतु अपथ्यसेव- 
नाविषयीं प्रारब्धेंकरून रोग्याची प्रवृत्ति होते. तशीच प्रार्धेकरून ज्ञान्याची 
सर्व व्यवहाराचे ठायीं दोषदाष्टि झाली असतांही प्रवृत्ति संभवते. या प्रकारें- 
करून ज्ञान्याच्या व्यवहाराचा नियम नाहीं. हा पक्ष विद्यारण्यस्वामीने तृत्ति- 
दीपामध्यें प्रतिपादन केला आहे. या कारणास्तव तत्त्वदृष्टीचा व्यवहार नियम- 
रहित आहे. समाविरूप नियमाचा विधि ऐकून तत्त्वद्दष्टि हांसत आहे. 
॥ मू. आ. ॥ 
शेसें कांहीं काळ करतां विचरण ॥ तत्त्वदाष्टि उत्तम सज्ञान ॥ 
निजपारब्ध भोगून पूर्णे ॥ मग झाले लीन प्राण त्याचे ॥१७॥ 
टीकाः--प्रारधभोगानंतर ज्ञान्याचे प्राण गमन करीत नाहींत. ह्मणून 
'तत्त्वदृष्टीचे प्राण लीन झाले हे बोलिळं, आणि ज्ञान्याच्या शरीरत्यागाविषय 
कालाविशेषाची अपेक्षा नाही, उत्तरायणांत अथवा दक्षिणायणांत देहपात 
होओ तो समथा मक्त आहे, तशीच देशविशषाचीही अपेक्षा नाही. कार्या” 
दि पुण्य देशामध्ये अथवा अत्यंत मलिन देशांत ज्ञान्याचा देहपात होआता 
समथा मुक्त आहे. तशींच आसनविशेषांची अपेक्षा नाह. एथ्वीचे ठ्‌यीं 
शवासनेकरून अथवा सिद्धासनेकरून देहपात होआ तहत सावधान ब्रह्म 
िंतन करतांना अथव रोगेकरून व्याकुळ हा हा राब्द कसत हात्साता देह- 
पात होओ सथेथा मक्त आहे, कारण कीं ज्या काल शानकरून अज्ञानाने” 
वृलि झाळी, त्याच कालीं ज्ञानी मुक्त आहे. णून शान्याशीं विदेह मोक्ष” 
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विषयीं देशकाळ आसनांदिकांची अपेक्षा नाही,; जशी ज्ञान्याशी देहपातावि- 
षयीं देशकालादिकांची अपेक्षा नाहीं तशींच ज्ञाननिमित्त श्रवणादि ज्ञानसाध- 
नांविषयीं देशकालादिकांची अपेक्षा नाही. आणि उपासकाशीं देशकालादि- 
कांची अपेक्षा आहे. यद्यपि भीप्मादि ज्ञानी असूनही भीष्माने उत्तरायणावां- 
चून प्राणत्याग केळा नाहीं. तथापि भीष्मादिक अधिकारी पुरुष आहेत ह्मणून 
उपासकांना उपदेश संप्रदायाकरतां त्यानं कालाविशेषाची प्रतीक्षा केळी आणि 
वसिष्ठ भौष्मादि अधिकारी आहेत, ह्मणून त्यांना अनेक जन्म झाले आहेत. 
कारण कीं अधिकारी पुरुषांचे एक कल्पपर्यंत प्रारूध आहे. कल्पांतावांचून 
विदेहमोक्ष होत नाहीं, आणि कल्पाचे मध्यभागीं त्यांना इच्छावलंकरून नाना 
शरीरं होतात, परंतु आत्मस्वरूपाचे ठायीं त्यांना जन्ममरणआंति नाहीं, ह्य- 
णून जीवन्मुक्त आहेत. अधिकारी पुरुषांचा संपूर्ण व्यवहार अन्योपदेशनिमित्त 
आहे आणि इतर ज्ञान्याच्या व्यवहाराचा कांहीं नियम नाहीं. या अभिप्रायं- 
करून तत्त्वदृष्टीच्या देहपाताविषयीं देशकालादि कांहींच बोलिले नाहींत. 
॥ मू. ओ. ॥ । 

दुसरा शिष्य अदृष्टनामं जाण । तेणं गंगातट शुभस्थान॥ पाहून 

एकांत आति पांवन । ब्रह्मध्यान केलें पैं ॥१८॥ शाखरीतीकरून 

देह त्यजिला । पूर्वी जसा मार्ग होता कथिला ॥ त्या प्रकारे ब्र- 

हरूपीं मिळाला । आति झाला आनंद ॥ १९॥ 

टीका$--जशी ज्ञान्याशीं देशकाळादिकांची अपेक्षा नाहीं, त्याहून विपरीत 
उपासकाशीं तूं जाण. उत्तम देश,उत्तंम उत्तरायणादि कालांत जेव्हां उपासक 


: देह त्यागील तेव्हां टपासकाशी उपासनेचे फळ होईळ, आणि ज्ञान्याशी मरण- 


काळीं सावधानतेंकरून ज्ञेयांच्या स्मृतींची अपेक्षा नाहीं. उपासकाशीं मरण- 
कालीं ध्येयस्वरूपाच्या स्मृतीची अपेक्षा आहे, ज्याचें पूर्वी ध्यान केडें त्या- 
ची स्थांते जर मरणकालीं होईल तर उपासनेचे फंल होईल. जशी ध्येयस्मृती- 
ची अपेक्षा आहे, तशीच ध्येयब्रह्मम्ांत्तीच्या मागोचीही स्मृति पाहिजे. दरेण 
कीं, मार्गाचे चिंतनही उपासनेचे अंग आहे. आणि ज्ञाननिमित्त श्रवणावि- 
षयीं देशकाळादि अपेक्षा नाहीं. आणि ध्यानाविषयी उत्तम देश व दोघकाल: 
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सिद्धादिे आसनादिकांची अपेक्षा आहे. म्हणून द्वितीय शिय्य ज अद्ृष्टि त्याचा 
गंगातीरीं वास आणि अंतकालीं योगशास्त्ररीतीकरूनच देहपात बोलिला 
॥ मू. आ. ॥ 
आतां तकदृष्ि तिसरा शिष्य । गुरुमुख पावून उपद्श ॥ मग 
जीं भस्थानें अष्टादश | त्याचा पूवोपर देश पाहता झाला २० ॥। 
जितके आहे वेदशास्त्र वचन । त्याच पाहिल सवे पर्यवसान ।। 
मुक्तीस हेतु केवळ ज्ञान । अद्वय निश्चय ज्ञान जाणितल ॥२१॥ 
टीकाः--तकदष्टिनामे तिसरा शिष्य तण गुरुद्वारा उपदेश श्रवण करून 
अथीविषयीं अन्यशास्त्राचा विरोध निवृत्त करण्याकरिता 
विचारून असा निश्चप्न केला काँ सकल्शास्त्रा- 
आहे. आणि मोक्षाच साधन ज्ञान आहि 
प॒ आहे. भेद निश्चय यथाथे ज्ञान नाहा; 


समग्रश्ञाख साक्षात्‌ अथवा परपरकरून ब्रह्मज्ञानाचे हेतू आहेत. . यद्यपि 
संस्कृत वैखरी वाणीची अष्टादश प्रस्थान आहित, त्यांत कित्येक के प्रतिपादक 


आणि कित्यंक विषयसुखोपाय प्रतिपादक आणि कित्येक ब्रह्माहून भिन्न 
तद्वत्‌ ज्ञाननिमित्त आ. न्याय सांख्यादि शास्त्र 

म्हणतात, म्हणून सर्वाना अद्वेत न्रह्माची 
नचे आणि कृपाळु आहेत 


अर्थ आहे; परंतु 


नंतर श्रवण केल्या 
सर्वे क्यास्त्रांचा अभिप्राय 

चें परम प्रयांजन माक 
त॑ ज्ञान अट्टय निश्चवयरू 


[धकता घडत नार्ही; त 


केळ! जा मूलसूत्र त्यांचा तर वेढानुसारच 


हणन त्याणा मूळसूत्रकत्याच्या अभिप्रा- 
परंतु त्या मूळसूत्राचा अथ बेदाहून विरुद्ध 
नाहीं. किंठु वेदानुसारच सव शाखांचा अथे आहे- हा तकेदृष्टीनं उत्तम सं- 
स्करेंकरून निश्चय तीं विद्येची अष्टादशम्रस्थाने सांगतां, चार वेद, चार 
उपवेद, साहा वेदांचा अ. पुराणें, न्याय; मासा; धर्मद्याख, या प्रकार॑- 
करून वैखरी वाणिरू विबेचे अष्टादश भेद आहेत. त्यांस प्रस्थान ह्मणतात 
कग्बेद, यजुर्वेद, सामव थर्ववेद है चार वेद आहेत त्यांमध्ये कित्येक 
चचर्ने ज्ञेयन्रह्मयाथक आणि कित्येक ध्येयबोधक आणि कित्येक कर्मबोधक 


अनन हळ 
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आहित. कर्मबोधक वेदवचनांचे अंतःकरणशुद्धि दरारा शानच प्रयोजन आहे 
ग्रवृत्तीविषयीं कोणत्याही वेदवचनांचा अभिप्राय नाहीं. किं निषिद्ध खाभा- 
, विक प्रवत्तीपासन प्रतिबंधनाविषयीं अभिप्राय आह. या कारणास्तव अभिचार 
कर्म प्रतिपादक जो अथवेवेद त्याचेही निवृत्तीविषयीं तात्पय आह, जा छत 
करून शत्र मारण्याविषयीं प्रवृत्त तेण अन्यायेकरून शत्रूशी न माराव या 
कारण अभिचार कमे र्‌थेनयाग बालेंला आह्‌ शत्र मारण्याने|मेत्त ज कर्म त 
अभिचार कर्म ह्मणावें. असा श्येननाम यज्ञ आहे. त्या श्थेनयागाच बंधक ज 
वेदवचन त्याचा हा अथ नाहीं, कीं शत्रुमरण कामवान्‌ स्येनयागाचे ठार्यी 
प्रवृत्त होवो, किंतु शत्रु मारण्याची ज्यास कामना होइल त्याने राजु मारण्या- 
विषयीं ंथेनयागाहून अन्यउपायाच्या ठायीं प्रवृत्त न व्हावे या मकार छपान 
प्राप्त च्छेदनादि त्यांच्या निवत्तीविषयीं श्‍येनयाग बोधक वदवचनाचा अभि 
प्राय आहे. प्रवृत्तिवीषयीं नाहीं. कारण की, प्रवृत्ति तर दवेषेकरून प्रास आहे 
ज॑ अन्येकरून प्राप्त होत असते, त्याविषयी वेदवाक्याचा अभिप्राय नाह! 
या प्रकारंकरून सवे अथवंवेदाचें [नेवातिविषयीं तात्पये आहे. . आण तिन्ही 
वेदांतील कर्भबोधक वाक्यांचा अंत:करणुद्धिद्ठारा ज्ञानाच्या ठावा उपयोग 
स्पष्ट आहे. तसे चार उपवेद आहेत. आयुर्वेद; धनुवेंद, गांधवेवेद, अथव- 
वेद त्यामध्ये आयुर्वेदाचे कर्ते ब्रह्माप्रजापाते अश्विनीकुमार भन्वतरा! आदि 
आहेत, चरक वाग्‌भटादेकृत 'चिकित्साशासत्र आयुवेद आहे, आणि वात्स्यायन" 
कृत कामशयाख्ही आयुर्वेदांतभूत आहे. कारण काँ कामशासत्राचा [वषय 
वाजीकरणस्तंभनादि चरकादिकांनीं कथिळा आहे. त्या. आयुर्वेदाचा बर्या” 
विषयींच अभिप्राय आहे. . कारण की आयुर्वेदाच्या रीतीकरून सागा” 
क ये झाळी असतां पुनः रोगांदे उत्पन्न होतात, स” 
कउपाय तुच्छ अहित. या. अर्थाविषयीं आयुर्वेदाचा . अ. 
भिप्राय आहे, आणि ओपषधदानादिकरून पुण्य होऊन अंतःकरणशु'द् 
शीट व्य आहे तसा विश्वार्मत्रछृत धनुर्वेद आहे.त्यात 
हेत. आय॒धे चार प्रकारचीं आहेत मुक्त, अस्त; 
मुक्तामुक्त, यंत्रमुक्त, चक्रादेहस्तार्ने फॅकावे तं मुक्त हणावे खड्गादि असक्त 


। 
। 
। 
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ह्मणावे, वर्ची आदि मुक्तामुक्त क्मणावे. शर किंवा गोळी आदि यंत्रमुक्त ह्म- 
णावे. या प्रकारें चार प्रकारचीं आयुध आहेत. त्यांमध्ये मुक्त आयुध अख । 
ह्मणतात. अमुक्त शस्र ्षणतात. त्या आयुधांच्या ब्रह्मा विष्णु पशुपति प्रजापति 
अभिवरुणादि देवता मंत्रासह वर्णिल्या आहित. क्षत्रीय कुमार आणि त्यांच्या 
अनुसारी ब्राह्मणही अधिकारी आहेत. त्यांचे चार भेद बोलिले आहेत. 
पदांति रथारूढ अश्वारूढ गजारूढ आणि युद्धसमर्यी मंगळ शकुन इतका 
अर्थ धनुर्वैदांचे प्रथम पादांत आहि. आणि आचाय लक्षण व. आचा- 
यांपासून शस्ग्रहणाची रीति धनुर्वेदाच्या द्वितीय पादांत बोलिली आहे.आणि 
गुरुसंप्रदायापासून प्राप्त शस्त्राचा अभ्यास ब मंत्रासीक्वे देवता सिद्धीचा जो 
प्रकार तो तृतीय पादांत आहे. सिद्ध झाल्या मंत्राचा प्रयोग चतुर्थ पादांत व- 
रणिंळा आहे. इतका अथ धनुर्वेदांत आहे. तो ब्रह्मा प्रजापत्यादिकांपासून 
विश्वाभित्राशी प्र्त झाला. त्याने ता प्रगट केळा.केवळ विश्वामित्रापासून धनुवेद 
उत्पन्न झाला नाहीं.दुटचोरादिकांपासून प्रजापालन क्षत्रियांचा धमे बोधक 
धनुर्वेद आढे, ह्मणून त्याचाही अंतःकरणशुद्धाकरून ज्ञानठ्वारा मोक्षाविषयीं- 
च अभिप्राय आहे. तसा गांधववेद भरताने प्रगट केला त्यामध्ये स्वर ताळ 
मूच्छीसीहत गीत नृत्य वाद्यांचे निरूपण विस्तारंकरून केळं आहे. देवता" 
राधनें करून निर्विकल्प समाधीची सिद्धि गांधव वेदाचे प्रयोजन आहे.हणूनं 
त्याचेही अंतःकरण एकाग्रतेकरून ज्ञानद्रारा मोक्षच प्रयोजन आहे. तसाच 
अभ्रवेदही नानाप्रकारचा आहे. नीतिश्ास्र, अश्‍वशास्त्र, शिल्पशाख्, आदिक- 
रून धन प्राप्तीच्या उपायाचा बोधक आहे. परंतु धनप्रापताच्या सथ उपायां" 
मध्ये जो निपुण त्यासही भाग्यावांचून थनप्राधि होत नाहीं, हणून अथवे- 
दाही वैराग्याविषयीं तात्यय आहे. तद्वत वेदांची सहा अंगे आहेत. शिक्षा? 
कल्प, व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष, पिंगळ, हीं वेदांच्या उपयोगी आहेत; 
झृणून वेदांची अंगे बोलिली. त्यांत शिक्षेचा कत्ती पाणिनी आदि. 
(नपम अक्षरस्थानांचे ज्ञान आणि उदात्त अनुदात्त स्वरिताचें ज्ञात 
शक्षेकरून होतं. वेदाचे व्याख्यानरूंप जो अनेक प्रतिशाखा नाम ग्रंथ आह -तो€' 


शिक्षेच्या न भु झु टं 4७ > 
"आ अंतभूत आहे. ती वेदबोधित कमानुष्ठानाची. रीति कल्पसूत्रकर्खत 


तरंग सातवा, 
णं येते. यज्ञ करविणारे ब्राह्मण क्त्विज ह्मणावे. त्यांना भिन्भ 
जं योग्य कमे तत्मरकारबोधक कल्पसूत्र आहे. त्या कल्पसूत्राे 


अश्वलायनादि मुनी आहेत ह्मणून कटपसूत्रही वेदाच्या उपर 
वेदाचे अंग आहे. तसेंच व्याकरणंकरून वेद शब्दांच्या शु £ तजे 
त व्याकरणसूत्र अष्टाध्याय पाणिनीनं केलें आहे. कात्यायन * 
त्या सूत्रांचे व्याख्यान वार्तिक आणि भाप्य केलं आहे, आ. 


आहू त्यामध्ये वेदशब्दांचा विचार नाहीं ह्मणून पुराणा! 


ध्याय निरुक्त कलं 
निरूपण केलीं आहेत ह्मणन वेदिक अप्रसिद्ध पदा्थज्ञा 


होण्यास्तव वेदाचे अंग आहे, सज्ञाबोधक जो पंचाध्याय निघंट 
मुनीने केला तोही निरुक्ताच्या अंतभूत आहे, आणि अमर! !€ 
कळ जे सज्ञाबोधक कोश ते सव निरुक्ताच्या अंतभूत आहेत 


त 
भे 
च 


. सुनांन सूत्र अष्टाध्यायेकरून च्छंदनिरूपण केळे तेणं 
च्छदाच ज्ञान होतं हझणून [पगंलसूत्रहा वेदाचा अंग आह 
_ गरगादिकृत ज्योतिषही वेदाचे अंग आहे, कारण कीं वैदिक 
_ लाच ज्ञान पाहिजे, तें कालज्ञान ञ्योतिषॅकरून होत हणून 4 
हा साहा वेदाचा अंग आहेत, त्यांत वेदोपयोगी जो अथे 
प्रण सक्षेपंकरून केळ, प्रधानत्वंकरून नाहीं हणून ज॑ 


. उगाच प्रयोजन आहे एथक नाहीं. पुराणं अष्टादश आत 


बप्णव, शव, भागवत, नारदीय, मार्कडेय, अगि, भविष्य, 
वाराहू, स्कंद, वामन, कूर्म, मत्स्य, गरुड, ब्रह्मांड, हीं अ 


साना कडा आहेत, त्षी कालिपुराणादि आणीक बहुत अ 


ह्मणतात, काणी उपपुराणंही अष्टादशच ह्मणतात, परलु : 
उपपुराणे बहुत आहेत, भागवते दोन आहित, वैष्णवभागव 


गवत. दघाचाहा द्वादशस्कंध आणि अष्टादशसहस संख्या अ. 
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!वष्यीं 
आहे परंतु वेदाचे उपयोगी नाही, आणि पाणिनीकृत व्याकर० न 
चीच सिद्धि आहे ह्मणून वेदाचे अंग आहे. तसेंच यास्कनाम 
त्यांत वेदमंत्रांताळ अप्रसिद्ध पदार्थव “जे 


टर 


भिन्न करण्यास 
ते कात्यायन 
॥ होण्याखव 
ज्ञान होतं. 
॥जे पतंजलीने , 


व ञ व्याकरण 


4 


उपयोग 
वेदशब्दां- 
-त्रेयोदशा- 
भेत्त नामे 
ग उपयोगी 
भ्रथ यास्क- 

हेमादिकांनीं 

पसंच पिंगल- 
९5 गायच्र्यादि 
बे आदित्य- 

रंभकालीं का- 
च अंग आहे, 
याचे निरू- 

। एयोंजन तंच 
ब्रह्म, पद्म, 
थैडलेक, लिंग, 


४ प्राण व्या- 


“. उपपुराणें 
नेयस नाही. 
आणि देवीभा- 
“रँतु त्यांमध्ये 


| ( 
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एक प्राण आणि एंक उपपुराण आहे. दोन्ही व्यासकृत आहत ह्मणून प्रमाण 
आहेत. जशीं पुराण व्यासकृत आहेत तशीं कांहीं कांही उपपुराणंही व्यासकृत 
आहेत ब कांहीं उपपुराण पराशरादि सवेज्ञ सुनीकृत आहेत ह्मणून 
परांणंही प्रमाण आहित. जो उपनिषदाचा अर्थ तोच पुराणांचा आणि उप- 
_ पराणांचा अथे आहे, हा प्रसंग पुढे प्रतिपादन करूं. तसंच 
पंचाध्याय गोतमळूत न्यायसूत्र आहे त्यामध्ये युक्ति प्रधान आहे. युक्ति- 
चिंतनेकरून पुरुषांची तीव्र बुद्धि होते, तेव्हां मनन करण्याविषयी समथ 
तो, ह्मणून युक्तिप्रधान न्यायसूत्रांचेही मननद्वारा वेदांतजन्य ज्ञानच फल 
आहे. आणीक कणादकृत दक्याध्याय वैद्षोषिकेसूल आहे त्याचाही .न्याया- 
मध्येच. अंतभीव आहे. आतां मीमांसा दोन आहेत; एक धममीमांसा दुसरी 
त्रह्ममीमांसा. जी धमेमीमांसा तीच पूवमोमांसा आणि जी ब्रह्ममीमांसां तीचं 
उत्तरमीमांसा म्हणतात. ' धमेमीमांसा . द्रादशाध्याय आहे. जयमिनी तिचा 
. कतो आहि. कर्मानुष्ठानाची रीति त्यांत प्रतिपादन केली आहे ह्मणून विधिर 
पूवेक कर्माचे ठायीं प्रवृत्ति धममीमांसेचे फळ आहे. कर्मप्रवृत्तीपासून अंतःक- 
रणशुद्धि होते आणि अंतःकरणशुद्धीपासून ज्ञान होते. नंतर ज्ञानेकरूंन मोक्ष 
होतो. या प्रकारंकरून धर्ममीमांसेचे मोक्षफळ आहे, आणि धमेमीमांसेच्या . 
द्वादश अध्यायांमध्ये जो अर्थाचा भेद आहे तो कठीण आहे, ह्मणून लिहिला. 
नाहीं. आणि संकर्षणकांड पेचाध्याय जयमिनीकूत आहे, त्यांत उपासना बोर. 
ठिळी आहे, त्याचाही धमेमीमांसेमध्ये अंतभीव आहे. आतां त्रह्ममीमांसा 
चार अध्याय आहे, तिचा. कती व्यास आहे. एकेक अध्यायाचे चार चार 
, पाद आहेत. त्यांत प्रथमाध्यायांमध्यें असा अर्थ आहे कीं, सवे उपनिषद- 
. वाक्यं ब्रह्माचे प्रतिपादन करतात; अन्याचे नाहीं. आणि मंदबुद्धि पुरुषांना 
__ उपनिषतूवाक्यांचा परस्पर विरोध प्रतीत होतो. त्यांचा परिहार द्वितीयाध्य़ार 
1 यामध्य बोठिळा आहे. आगि ज्ञान व उपासनेच्या साधानाचा विचार 
र टाय अघ्यायामध्यें बोलिला आहे. ज्ञान व उपासनेचे फल चतुर्थ अध्या त 
१,111 "मध्य बोठिळ आहे. हे बद्ममीमांसा शारीरकशासत्रच सये शाखांमध्ये, प्रथान 


106003 भी 'दैच डपाटेय आहे; यदयापे त्याचे व्याख्यानरूप मंगर बर्ड 


ग .. ५ (५७-३३ 
१५८९ 1 १, र) ह) १५.५) 
ह क ् 
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आहेत; तथापि श्रीशंकरकृत भाप्यरूप व्याख्यानच मुमुश्षंशी श्रोतव्य आहे 
ततूज्ञानद्वारा मोक्षफल स्पष्टच आहे. तसे मनु, याज्ञवल्क्य, विष्णु, यम 
अंगिरा, वासिष्ठ, दक्ष, संवत, शातातप, पराशर, गोतम, शंखलिखित, हारेत 
आपस्तब, शुक्र, ब्रहस्पाते, व्यास, कात्यायन, देवळ, नारद इत्यादि जे 
सववज्ञ त्यांगीं वेदानुसार स्मृतिनामक ग्रंथ केळे आहेत. ते धकार हणतात. 
त्यामध्ये वणोश्रमसंबंधी कायिक वाचिक मानसिक धर्म बोले आहेत. त्यांचे 
अंतःकरणशुद्धेद्वारा जान होऊन मोक्षच प्रयोजन आहे. तसच व्यासांनी 


भारत आण वाल्मक्राना रामायण कलं त्यांचाही धरमेश्ास्रामध्यें अतभाव ' 


आहे. आणे .देवताआराधनानिमित्त जं मंत्र्ास्र आहे तेही धमेशासत्राच्या अंत- 
भूत आहे, अंत:करणशुद्ि देवताआराधनाच प्रयोजन आहे, तसंच वैष्णव मंत्र 
आ।श शिवतंत्रादे धमक्यास्त्राच्या अंतभूत आहेत. कारण कां त्यामध्येही मानस 
धमाच निरूपण आहे. सांख्यशासख्र साहा अध्याय कपिलमुनीने केळे आहे 
त्यांत प्रथमाध्यायामध्ये विषय . निरूपण केळे आहेत. ट्रितीयाध्यामध्ये मह- 
तत्व अहंकारादिक प्रथानांच कार्य बोलिलें. तृतीयांध्यायामध्ये विषयांपासून वै- 
राग्य बाळेळ. चतुथाध्यायामध्ये विरक्ताची आख्यायिका बोलिठी. पचमाध्या 
यामध्य परपक्षाच खंडण वोळिळें. साहाव्या अध्यायामध्यें सवोथीचा संक्षेप. 


करून संग्रह केला, प्रक्षातिपुरुष विवेककरून पुरुषाचे असंगज्ञांन सांख्यशाख्राचे 


प्रयोजन आहे. त्याचंही त्वंपदलक्ष्याथे शोधनद्वारा महावाक्यजन्य ज्ञानांवि- 
घर्यीं उपयोग होण्यास्तव गोक्षच फळ आहे. तसेंच योगक्ास्व चार पाद 
पत्तजलीकृत आहे. पतंजाठे शषाचा अवतार आहे. कोणीएकं वषी संध्यापा- 
सन करीत होत्साता त्याच्या अंजलीमध्ये प्रकट होऊन प्रथ्वीवर॑ पडला 


एत पतंजरिनांम ह्मणतात. त्याने शरीराचा रोगमलं. निवत्त करण्याकरता 


िकिर 


पाशनात्याकरणाचे-माप्यकेडे, तसाच अंतःकरणाचा विक्षपमल निंवत्त करण्या- 


करता यागशासत्र केळे. त्यांत मथम पादांत चित्तवृत्तिनिरोधरूप समाधि आगे. 
त्याचा प्राथन अभ्यास 'वेराग्यांदि बोठिडी. तसेच विक्षिप्ताचित्ताश्ी समाधीची] 


| सांधन थम |नेयम आसन साणायाम प्रत्याहार धारणा ध्यान समाधि ही. आठ 


तसा अथ केला आणि अशुद्ध शब्दोचचारणरूप वाणीचा मल नांदयाकरता 
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समाधीची अंग द्वितीय पादांत बोलिली. तृतीय 'पादांत योगाच्या विभूति. 
बोलिल्या.चतर्थ पादामध्ये योगाचे फल,मोक्ष बोलिळें. या प्रकारकरून योगशा- 
स्त्रही ज्ञानसाधन निदिध्यासन संपादनद्वारा मोक्षाचा हेतु आहे. आणि शारीर- 
क्‌ सूत्रांचे ठायी सांख्य व योगाचे खंडण आहे, ते उपनिषदाहून विरुद्ध जें 
ततूव्याख्यान आहे, त्यांचे खंडण आहे, मूळ सूत्राचं नाहीं. तसंच न्याय वे- 
ज्ञषिकांचे खंडणहीं विरुद्ध व्याख्यानाचे केळं आहे. तसंच नारदळूत पेचरात्र 
नामक तंत आहे. त्यामध्ये वासुदेवाचे ठायी. अंतःकरणाचे स्थापन बोलिलें. 


त्यांचही अंतःकरणस्थिरतेकरून ज्ञानद्वारा मोक्षच फळ आहे. सर्व वेष्णवग्रंथ 
पैचरातराच्या अंतर्भूत अहित. ते पंचरात्र धर्मशास्त्राच्या अंतभूत आहे. तर्सच 


याशुपततंत्रामध्ये पक्ठापतीचें आराधन बोलिले,त्याचा कत्ता पुपति आहे.त्यांचही 
» क. (> चते ( ३-२ 
अंत:करणानेश्वलद्वारा मोक्षसाधन ज्ञान फळ आहे आणीक जे शेवग्रंथ आहेत 


. ते सर्व पाशुपत तंत्राच्या अंतभूत आहेत.तसंच गणेश सूर्य देवी उपासना बोधक 


अंथाचे चित्तनिश्वलंद्रारा ज्ञानफळ आहे आणि सवीचा धमेश्याखरामध्ये अंतभोव आ- 


हे. परंतु देवी उपासनेच्या बोधक ग्रंथामध्ये दोन संप्रदाय दक्षिण व उत्तर आहेत. 
आणि उत्तर संप्रदायाशी वाममार्ग म्हणतात आणि दक्षिण संप्रदाय धर्मशास्त्राच्या 
अंतर्भूत,आहे आणि वाममार्ग धमेशास्त्राहून विरुद्ध आहे ह्मणून अप्रमाण आहे; 
यंद्यपि वामतंत्र शिवकृत आहे, तथापि सकल वेदशाखत्रांहून विरुद्ध आहे, हणून 
स॒माण नाहा. जस विष्णून बुद्धावतार धारण करून नास्तिक ग्रंथ केळं 
आहेत ते वेद विरुद्ध आहेत, ह्मणून प्रमाण नाहींत, तसे शिवकृत वाम” 
तेत्रही अत्यंत विरुद्ध आहे. त्यामर्ध्ये मदिरादि अत्यंत अशुद्ध पदा्थीचं 


ग्रहण लिहिलें आहे. आणि उत्तम पदाथीची जीं नामें ती मलिन पदाथीचीं 


नामे ठोकवंचनेच्या निमित्त बोठतात. मदिरेचें नाम तीथ, मांसाचे नाम गुद्ध, 
मदिरापात्राचे नाम पद्मा, कांद्याचे नाम व्यास, लसणांचं नाम शुकदेव व मॅ 
दिराकर्त्यांचे नाम दीक्षित, तसेच वेश्‍्यादिचांडाळीन तिळा प्रयागवासी आणिं 


काशवासी ह्मणतात. आणि भेरवी चक्रामध्ये सित चांडाळादिकाशी त्राण 


तात; आणि अत्यंत व्यमिचारिणीठा योगिनी आणि व्यभिचाऱ्याशी योगी 


श्षणता 
. गातात. असा अनेक अरकारेकरून त्यांचा निषिद्ध व्यवहार आहे.- पूर्जन” 
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समयीं अनेक दोषवती ख्रीशीं उत्तम शक्ते झणतात, जातीची चांडाळी.आति 
व्यभिचारिणी रजस्वला जी खी तिच देवीबुद्ठीकरून पूजन करतात, व तिच 
उच्छिष्ट मद्रापान करतात, आणि अधिक मदिरापानंकरून जर वमन करील 
तर्‌ तं परथ्वीवर पडूं देत नाहींत किंतु आचायीसहित सवेत्र सावधानत्वेकरून 
भक्षण करतात. वमनाशीं भैरवी ह्मणतात, आणि स्त्रीच्या योनीमध्ये जिव्हा 
लावून मंत्राचा जप करतात. मदिरा, मांस मत्स्य, मुद्रा, मंत्र हे पांच मकार 
भोगमोक्षानिमित्त सेवन करतात. प्रथम द्वितीय तृतीय मकारांचा अप्रासैद्ध 
नामेकरून व्यवहार करतात. इत्यादि वामतंत्राचा सकल व्यवहार या लोका- 
पासून व परलोकापासून अष्टकत्ती आहे. या प्रकारेकरून कर्णच्छेदी जोगी व॒ 
अवधूत गोसावी संन्यासी ब्राह्मणादे वाममागोचे सेवन करतात, परंतु लोक- 
निंदित आणि वेदनिंदित आहे ह्मणून गुप्त राखितात, फार बोळून काय वा- : 
मतंत्राची रीति ऐकून म्लंछाशींही रोमांच होतात, असं निंदित वामतंत्र आहे- 
सवे प्रकारेंकरून अभ्यक्षभक्षणादि बहुत निंदित मार्ग वामतंत्रामध्ये बोलिले 
आहित. अतिनीच व्यवहार लिहिणे योग्य नाहीं ह्मणून विशेष. प्रकार लिहिला 
नाहीं. सवथा वामतंत्र त्याज्य आहे. तसेंच नास्तक मतही त्याज्य आहे. 
नास्तिकांचे साहा भेद आहेत. माध्यमिक, योगाचार, सोत्रांतिक, वैभाषिक , 
र्‍चावाक,दिगंबर. हे वेद प्रमाण मानीत नाहींत. त्यांचा आपआपणांत विलक्षण 
सिद्धांत आहे. माध्यमिक शून्यवादी आहेत. योगाचाराचे मतांत सप्रे पदार्थ 
विज्ञानाहून भिन्न नाहींत. विज्ञानच तत्त्व आहे, व तं विज्ञान क्षणिक आहे, 
आणि सोत्रांतिक मतामध्यं विज्ञानाचा आकार बाह्य पदाथांवांचून होत नाही, 
हणून विज्ञानाहून बाह्य पदाथीरचे अनुमान होतें. या प्रकारेकरून सोतांतिक 
नलामध्य बाह्य पदार्थ अनुमान प्रमाणाचे विषय आहेत. प्रत्यक्ष नाहीत आणि 
७ सव पदार्थ क्षीण आहेत. आणि वैभाषिक मतामध्यें वाद्य 
मन गित उर आहेत, परंतु प्रत्यक्ष प्रमाणाचे विषय आहेत, इतका भेद 
आहे. हीं चार मते सुगताची आहेत आणि चार्वाकमतामध्यें पदार्थ क्षाणिक 


. परंतु त्यांच ज्या दत याच न्गिं व 
नाहींत. परंतु त्यांच्या मतामध्ये देह आत्मा आहे आणि दिगंबराच्या सता- 


. अरध्ये देह आत्मा नाही, देहाहून आत्मा भिज्न आहे. परंतु जितके देहार्च 


- [ठिंहिळें नाहीं. यद्यपि वाममार्ग व नास्तिकमताचे ग्रंथ संस्छत आहेत तथापि 


(४/. 


' आपआपल्या मतामध्य भंद आहे. आणाकह] त्याच्या आपआपणामध्य स 


जाखामध्ये अंतर्भाव आहे. .याप्रकारेकरून अष्टादश प्रस्थान सवे ब्रद्मज्ञान- 
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चारेमाण आहे तितकेंचं आल्म्याचं पमाण आहे. या प्रकारंकरून त्यांचा १ | 


तांची विठक्षणता बहुत आहे. परंतु सव वेदविरोधी आहेत ह्मणून नारतक 
आहेत. या कारणास्तव त्यांच्या मताचे उपपादन आणि खंडण विशेषेकरून 
घेदवाद्य अहित. एवं वेदानुसार विद्येची प्रस्थान अष्टादशच आहेत. आ- 
शीक ममटादिकृत जे साहित्यग्रंथ आहेत त्यांचाही कामशासख््रामध्य अंतभाव 
आंहे. तसाच सकल काव्यांचाही कोणाचा कामशासख्रामध्ये व कोणाचा धमे- 


द्वारा मोक्षाचा देतु आहे. त्यांत कोणी साक्षात्‌ ज्ञानहेतु. आणि कोणी परंपरा | 
ज्ञानदेतु आहेत. हा तर्कदृष्टीनं सकल शाखांचा निश्चय केला. यद्यपि उत्तर- . 


मींमांसेवांचून सव काख जिज्ञासूला त्यक्त आहेत, हे शारीरकामध्ये सूव़रकार 
. व भाष्यकारांनीं प्रतिपादन केळें आहे ह्मणून अन्य शास्त्रही मोक्षोपयोगी आ- 


हेत हें बोलणे संभवत नाहीं. तथापि सारग्राही दृष्टीकरून तकंदृष्टीनं हा सार 

निश्चय केला. » 
॥ मू. आ. ॥ र) 

पुनः विद्वान्‌ मसिद्ध ऐकून ॥ त्याशी भेटला जाऊन आपण | 


जो. आपला निश्चय होता संपूणे ॥ करविला श्रत तयाशी ॥२२॥ ४१ 


टीका:-- गुरुद्वारा श्रवण केला जो अथे त्याविषयी बुद्धीच्या स्थिरतेनि- 
मित्त सकल शाख्रांचा अभिप्राय विचारला तरीही पुन संदेह उत्पन्न झाला 
कौं म्यां जो शाखाभिप्रायाचा निश्चय केला तोच आहे अथवा अन्य अभिप्राय | 


आहे. कारण कीं तर्कदृष्टि कनिष्ठ अधिकारी आहे, ह्मणून वारवार कुतक, | 
.__ करून संदेह होतो. त्याचे निवृत्तीकरतां अन्य विद्वानांच्या निश्वयेकरून आ. 
- पुल्या निश्चयाची एकता करण्याकरता. गठा 4 
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मग तकदृष्टाचे ऐकून वचन ॥ ते बोलती सवे वुधजन ॥. २0, 
तुवा आह्यांस केळ कथन ॥ तोच जाण मुख्य सिद्धांत ॥२२॥ 
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सां सकळ संशय निरसून ॥ आणि अप्राक्ष त्रह्म जाणून] 
- सर्व जग जाणलं मिथ्यात्वे करून ॥ बंधमोक्ष जाण तनसंचा ॥ 
8) २४ ॥ मग शष प्रारूध राहिल असतां ॥ अशा इच्छा उप- 
. जली चित्ता. ॥ जननी जनकसहित ग्रह तत्वता ॥ पाहाव 
आतां. सत्वर ॥ २५ ॥ 
छशोकाः-_ज्ञान्याचा सवे व्यवहार अज्ञान्याच्या परी प्रार्धकरून होतो 
हे पूर्वी बोिळं आहे, हणून इच्छा संभवत आणीक कोठे शास्रांत अस 
लिहिळें आहे कीं ज्ञान्याशीं इच्छा होत नाह, त्याचा हा अभिप्राय नाहीं का 
ज्ञान्याचे अंतःकरण पदाथोच्या इच्छारूप परिणामाप्रत प्राप्त होत नाहीं 
कारण की अंतःकरणाचे इच्छादि सहज धमे आहेत. सद्यात अंतःकरण भूतां- 
च्या सत्वगुणांचे काये आहे तथापि रजायुण तमोगुणसहित सत्वशुणाचे काय 
आहि. केवळ _ सत्वगुणाचे काये, असतं, . तर ंचंलस्वभाव अंतःकरणाचा 
, झाला पाहिजे, तशीच कामक्रोधादि राजसी वृत्ति आण मूढतादि तामसी वृत्ते 
कोणाच्या अंतःकरणाची न झाली पाहिजे, हणून अंतःकरण केवल सत्वगु 
णाचे काये नाहीं, किंतु अप्रधान रजोगुणतमोगुंणसहित सत्वगुणवान्‌ मतापा- 
सून अंतःकरण उत्पन्न झाल, क्षणून अंत करणाचे ठायीं तीन गुण राहातात. 
ते तीन गुण सवीच्या अंत:करणांचे ठाया समान नाहीत, किंतु न्यूनाधिक 
आहेत, ह्मणून गुणांच्या न्यूनअधिकतेकरून सवाच विलक्षण स्वभाव आहित- 
या प्रकारकरून तीन गुणांचे काये अंतःकरण आहे. जरस अंत:करण आहे. 
तोपर्यत रजागुणाचा परिणामरूप इच्छचा अभाव घडत नाहीं, सणून शा- 
न्याझीं इच्छा होत नाही. याचा अभिप्राय हा. आहे कीं अज्ञानी व जाना 
. दोघांशी इच्छ समान होते; परंतु अज्ञानी तर इच्छादि,आत्म्याच थम जाण- 
तो, आणि ज्ञान्याशी ज्या काठी इच्छादि होतात त्या काठी ज्ञाना इच्छाद्‌ 
धर्म आत्म्याचे आहेत असे जाणत नाही, किंतु काम संकल्प सह द्वेष 
श्रद्धा मय ठज्जा इच्छादि अंतःकरणाचे परिणाम आहेत ह्मणून अंत:करणार्‍चे 
धम जाणतो. या प्रकोरकरून इच्छादि होतात; परंतु नाल्याचे धम इच्छादि्‌ 
' जञान्याशी प्रतीत होत नाहात, ह्मणून जाऱ्य़ाच्या ठायीं इच्छेचा अभाव बोलि- 
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ला, तसाच कांग्रा वाचा मनेकरून जो व्यवहार ज्ञानी करतो तो सर्व आत्म्याचे 
ठायीं ज्ञान्याशीं प्रतीत होत नाहीं, किंतु सवे क्रिया, काया वाचा मनाचे 
' ठायी आहे आणि आत्मा असंग आहे, हा ज्ञान्याचा निश्चय आहे, ह्मणून 
सवे व्यवहार करीत असतांही ज्ञानी अकत्त, आहे, ह्मणून श्रतीमध्ये बोलिले 
आहे का ज्ञ नात्तर वतमान शराराचं ठाया कत ज शुभाशुभ कमे त्याच फल 
पुण्यपाप त्याचा संबंध नाहीं. एवं प्रारधबलेकरून अज्ञान्याच्या परी सध 
व्यवहार आणि त्याची इच्छा ज्ञान्याशीं संभवते; या प्रकारे शुभसंतति राजाचे 
तिघे पुत्र ग्रृह त्यागून गेले त्या तिघां पुत्रांची कथा सांगितली. आतां पित्याची 
कथा सांगता 
॥ मू. ऑ. ॥ 
पुत्र गेल गृह त्यागून । तेणें पित्याचे चित्त अति खिन्न ॥ 
त्याशी शून्य राज्य न त्यागवे जाण । आणि तांत्र वेराग्य पूण 
नसेची ॥ २६ ॥ 
टोका!--- तिथे पुत्र गृह त्यागून गेले तेव्हां राजाशीं तीव्र वैराग्याच्या 
अभावास्तव त्यांच्या वियोगाचे दुःख झालें आणि मंद वैराग्य झाठें ह्मणून 
विषयभोगारचे सुख होत नाही, आणि बाहेर निघण्याची इच्छा करावी तर्‌ 
पुत्र निघून गेळे, ह्मणून शून्य राज्य सोडूं शकत नाहीं हणून दुःख झाल. 
जर. तोत्र वेराग्य होतं तर शून्य राज्यही त्यागिता, ते तीव्र वैराग्य झालं 
नाहीं किंतु मंद वेराग्य झालं हणून त्यागूं शकत नाहीं आणि भोगांचे ठायी 
आसाक्ते नाहीं हणून उभय प्रकार खद झाला, मेद वेराग्याचें फल उपा- 
स्य़ाची जिज्ञासा बोलिली आहे 
॥ मू- ऑ- ॥ 
शुभसंततीचें थोर भाग्य ॥ त्याशीं प्रथम झालें मंदवेराग्य ॥। 
: तेणे जिज्ञासा उपजली सांग ॥ कोण ध्येयचांग ध्याऊ आतां 
॥ २७ ॥ मग श्रष्ट श्रष्ठ बोलाऊन पोडेत ॥ यथायोग्य आसन 
| देऊन बेसवीत ॥ सर्वांना हा प्रश्न करित ॥ कॉ निट्राजाग्राति- 
रहित देव कोणता ॥ २८ ॥ पुरुषार्थ प्राप्रीस्वव सकळ जन ॥. 
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नित्य करितात ज्याचे आराधन ॥ आणि भक्तिमान पुरुषाचं 
मन ॥ जो करीत रक्षण सवेदां । २९ ॥ ही पृथ्वीपतीची ऐ- 
कून वाणी ॥ तंव त्यांतून एक बोलत सुज्ञानी 1 ऐक राया 
सांगतो तुजलागूनी ॥ असे सवे देवांत मुकुटमाणि वासुदेव 
॥ २० ॥ शिवविरेचि ज्याची सेवा करती नित्य ॥ जो परो- 
पकारी आणि जाणे भक्ताहित ॥ शेख चक्र गदा पद्य निश्चित॥ 
-ज्याचे हस्ती शोभत आयुषधें चारी ॥ २१॥ असा तो मंगलमू- 
तै ॥ श्रीविष्णु कृपाळ निश्चिति ॥ निजसेवक जाणून चित्ती) 
करित सवार्थी कल्याण त्याचें ॥ ३२ ॥ शक्ति गणपति सूय 
शिव ॥ हे आज्ञांकित तयाचे सर्वे ॥ असे भारत पद्मपुराणी 
अभिनव ॥ आणि बोलती सबवे उपनिषदे ॥ २२॥ श्रीविष्णू- 
च्या स्वरूपापासून ।। उपजत जग हं संपूणे ॥ पाडाद इ*ख 
होतां दारुण ॥ करिती आराधन तयार्च ॥ २४ ॥ नानारूप 
अवतार धरीत॥सवे देवांचे साह्य करीत ॥ ह्मणून विष्णूच पू- 
जनीय देवत ।॥ त्यासम अन्य सव्य नसे दुजा ॥ १५ | यद्य" 
- पि विष्णूचा शिव उत्तम भक्त ॥ आहे असें हणती निश्चित ॥ 
तथापि त्यास सेव्यरूप नाहीं प्राप्त ॥. रूप अमंगळ शववतू 
शिवाचे ॥ ३६ ॥ यास्तव तयाचें ध्यान ॥ आह्मी नाहीं करित 
जाण ॥ भस्म डमरु गजचम प्रावणे ॥ करित धारण रुंडमा- 
ळा ॥ ३७ ॥ तो कोणाचे करील कल्याण ॥ तयाचा सुत तट" 
व्‌ जाण ॥ जो गणेश सवे गणांचा गण ॥ रूप विलक्षण नर 
पशू जेवी ॥ ३८ ॥ जे शठ हर्ट करून देवी ध्यात ॥ सव्य जी 
॥तच्या सम ते रूप धरितात ॥ निंदित अशु,चे आति अपवित्र 
गुण अगणित विचित्र पे ॥ ३९ ॥ कपट आणि दोषाचा 
खाणा एण ॥ अस्वतंत्र पराधीन ॥ असें रूप पाहिजे ज्या- 
लागून ॥। तो पशुवत्त होऊन सबा करो तियेची ॥ ४०॥ हा 
भाजु रात्रंदिवस भ्रमण करित ॥ एकस्थानीं निश्चळ नाहीं राः 
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भै 


हात ॥ तत्‌ उपासकही तसाच नित्रित ॥. भ्रमण करात आ- : 
होरात्र ॥ ४१ ॥ हणून अन्य सव दव त्यागून ॥ नित्य जागू- 
. त सवनीय एक इरि जाण ॥ नारद पंचरात्रीचे ठाया पूण ॥ 
पूजा ध्यान पकरण वाणल बहु ॥ ४२॥ 
टीका--विष्णूश्ीं त्यागून प्रसिद्ध ज्या चार उपासना आहेत त्या एंके- 


काच्या [नेपधेकरून स्मांतेंउपासनंचाही ।बेषेध केळा. कारण का, पाच दवा- न 


ची सम बुद्धि करून जी उपासना ती स्मातउपासना ह्मणतात. [शवांद्‌क चार 
देवांना १िष्णुंसमोनता निषेधेकरून स्मातेउपासनेचाह| अथातू निषेध. केला. 
॥ मू. आ. ॥ 

शिवसेवकाने ऐेकूनं वचन ॥ क्रॉग्युक्त वाले [फरवून नसन > 
हे राजन्‌ ऐक माझ वचन ॥ ज्यावषया ममाण बहत असं ॥ 
1) ४२३ ॥ अन्य कोण ह्मणावा शिवासमान ॥ जा ज माग त 
देतं त्याळागून ॥ हरांन मागता देत एशस्वय आपण ॥ सवे 
त्यागून भस्म धारण करी ॥ ४४ ॥ या हंतूस्तव चम कपाल 
धारण करीत ॥ समत्वे उत्तमाधम न विचारात ॥ नग्न राह 
ण्याचा हेतु उपदेशित ॥ विषया सुख न हात वेराग्यसम॥४'५॥ 
असं संदात्रत आहे थोर ॥ काशीपुरांत ज मरता नारा नर ॥ 
'ते पावती सायुञ्यमुक्ति सत्वर ॥ गभवास दुस्तर न देखता ॥ 

॥ ४६॥ नर नारी सर्वे शिवासमान ॥ ते दिव्यभाग पावत 
संपर्ण ॥ अंसा अट्दय उपदेश देत आपण ॥ लिंगदेह त्यागून न 
पावती ब्रह्म ॥ ४७॥ उंच निच काहा न देखता ॥ सवांशी 
' एकदाच माफत दत तत्वतां ॥ शिवा समान नाही दाता। भक्तां 
अभक्ताचा त्राता आहे जाण॥४८॥वप्णूसभाव आह्याशी आहे ' 
श्रत । जसे जगामध्ये जग माकृत॥ तसं भक्त रभून अभक्त नाशात॥ 

आहे प्रसिद्ध सवेत्र जगतामध्य ॥४९॥ हारसवक हरसंव्य पूर्ण! 


रामचंद्र रामेखवर मानीत जाणा स्कंदपुराणी व्यास बोलिला आपण 
 हेरिसवंक आणि हर सव्य अस ॥५०॥ लणल कापद्मपुराण भार- 


व्या हि 0) १ धर 

१९५ "४५ ४ 
॥॥॥/४0///0//%.1.-, १, ॥/7// "त 
॥ 7.९ न 


_ तरंग सातवा. र 


. तांत । सवे देवांहून हरि असे विख्यात ॥ तो भारत तात्पये 
. नाहीं जाणत । जं अप्पय्यादीक्षित बोलिला ते ॥ ५१ ॥ 


> 


' टौकाः--वैप्णव हणतात कीं भारतादि ग्रंथाचे ठार्या विष्णु संवे देवांशीं 


पूज्य आहे ते घडत नाहीं. कारण दों भारत ग्रंथाचे तात्पये पाहतांना शिवा- 
चौच ईश्वरता प्रतीत होते हे अप्पय्यादीक्षित विठ्ठान याणे सकळ पुराण 
इतिहासाचे तात्पये लिहिलें आहे. तेथे भारतांत हा प्रसग आहि,की. अश्वत्था- 
म्यान नारायणाखाचा आणि अभि अखाचा प्रयोग केला तेव्हा बहुत सेनेचा 
संहार. झाळा. परंतु पंचपांडवांतीळ कोणीच मेला नाहीं. गग. रंथत्याग करून 
घनुवेंद गुरूचा धिक्कार करून वनांत चालिला, तेव्हां त्यास व्यास भगवान्‌ भेटून 
बोते झाळे कीं हे ब्राह्मण तूं धनुर्वेदाचा आणि गुरूचा धिकार करूं नको, हे 
अजुन आणि कृष्ण दोघे नरनारायणरूप आहित.त्यांनीं शिंग्रांच पूजन बहुत 


केळे ह्मणून त्यांच्या भाक्ते अधिन होऊन यांच्या रथाचे अग्री राहिला आहे. . 


याकरतां या दोघांवर प्रयाग केळी जीं शख्ाख् त्यांच्या सामथ्यीचा महादेव 
नाझ करतो, या भारतप्रसंगेंकरून नारायण कृष्णाची विभूति महा देवाच्या 
कुपेस्तव उत्पन्न झाठी हे सिद्ध होते, या कारणास्तव विष्णु चरित्राचे जे प्रति 
पादन ग्रथ आहेत ते शिवाच्या अधिकतेचं . प्रतिपादन कारितात. कारण कीं 
त्या अथांमध्ये विष्णु सेव्य बोलिला तो विष्णु. भारतप्रसंगंकरून . शिवभक्त 
आहे ह्मणून ज्या शिवभक्तीने विष्णु सेव्य होतो तो शिवच परम सेव्य आहे, 
या. प्रकारेकरून अप्पय्या दौक्षिंतांने सकळ वैष्णव, अरथेकरून प्रतिपाद्य 
शिव बोलिला. 

१२५० ॥मू. आओ.॥ 3३ 
शिवभतपाद्य संवीशी॥ भक्तांत उत्तमत्व गणिले हरीशी ॥इश देव 
पदे बोलिली सर्वोशीं ॥ परी महात्म्यहित शिवाशीं जाणावे॥५९ 
टीका!--महादेव महेश शिवाशी हणताहित. अन्याशी देव ईश ह्मणतात. 

शिवाहून भिन्न अशिव हणावे । त त्यागून शिंव कल्याण जाणावे॥.. 


(9 


:_ ज्याचे जलशायी नाम वार्णेलें वरवे!तो जागे हे म्हणावे कसे पां॥५ ३. 


३.७ ॥,३१.. 


२९२ विचारसागर. 


ठटीका!--कल्याणाशीं शिव ह्मणतात, त्याहून भिन्न अशिव आहे. त्याचा 
असा अथ सिद्ध झाला कीं शिवाहून मिन्न अन्यदेवता अशिव म्हणजे अक- 
ल्याणरूप आहेत. त्या अकल्याणरूप देवतांचा त्याग करून कल्याणरूप 
शिवाशीं उपासावे. | 

॥ मू. आ. ॥ 

विष पाहून सवा्शी भयउपजळं बहुत । तं कंठीं धरून निभेय केले 

समस्त ॥ ज्याचा पुत्र गणेश असं ह्मणतां निश्चित । विध्नजाळ 

नाशीत तात्काळची ॥५४॥ कायोामध्ये असती जेगुण । ते सवे 

कारणाचेच आहेत जाण| यास्तव विध्न समूळ निदेळण | शिवाचे 

जाण करीत पैं ॥५५॥ जन्म आणि मरण|दुःखरूप ह्मणती हं विध्न 

तेंही शिवध्यानंकरून । समूळ जाण नासत!५६॥असा सदाशि- 

व भ्रष्ट देख। हणून सवनीय तोचि एक ॥ समाधिसहित विवे- 
क॥ जागत दख द्थ प ॥५७॥ पाशुपततेत्राचंठायी । जसा पूजा 
प्रकार वाणला पाहा ॥ तर्स ध्यानादिकरून लवलाही।शिवपद 
पाहा पावावे ॥५८॥ नारद्पंचरात्र मत मिथ्या जाण । त्याचं 
परिमल ग्रंथा कळ खंडण | ह्मणून जो शिवसेवेत चित्त लावील 
जाण । तो इच्छित पावेळ पूण पुरुषाथ ॥ ५९ | 
टीकाः--नारदपचरात्र मत सूत्रभाष्यामर्ध्ये खंडित केळें आहे, तदनुसारी 

रामानुजादि नवीन वेष्णव त्यांचं मत कल्पतरूच्या . टीका परिमठांत खंडण 
केळं आहे. 
॥ मू, आ. ॥ 

गणेश शिवपुत्र असं बालिळ । आणि फारणगुंण कार्यात वार्णि- 

ल ॥ हे ऐकून गणेश पूजक बाल। कापे डोलवि्ल सिंहासन॥६०॥ 

हे राजन्‌ ऐके तूं यथाथे । हे दोघेही मिथ्या निश्चित | सत्यसम 
वचन बोलतात | पारं मिथ्याभरूत सवथा ५ ॥६१॥ गणेश शिवाचा 

धज म्हणती । पराधीता त्याचठारयी वा्णती | आता यांविषया 

क कथा निश्चिती । व्यासमुनी लिहिती पुराणीं पें ॥६२॥ वरि- 


४ 


तरंग सातवा करस 


युर वथावया गेले सर्वे। हरिहरसहित अधिकारी देव ॥ परी ग- 
णेश पूजिला नाहीं जंव । तव त्रिपुर पराभव किंचित्‌ नव्हेची॥६३॥ 
_ पुनः पश्चात्ताप पाऊन पूणे । सवानी गणश आराधिला जाण] तेव्हां 

त्रिपुराचें विध्वंसन। न लगतां क्षण झाले पैं ॥६४॥ संम्थ झाले 

ज्याचे करतां पूजन । सेवनीय योग्य हाचि एक जाण| नसा 

राम दक्रथनंदन । तसा विध्नहरण शिवसुत चै ॥६५॥ व्यास 

गणेश पुराण केलें| त्यांत सर्वाचे कारण गणेश वार्णेले ॥ ज्या- 

च्या शूंडतन हरिंहर उपंजळेविधिहरिश्त्क्यादिक झाले तेथूनी 

॥६६॥ जे क्षणमात्र ध्यान करिती मनांत । त्यांच्या सर्व विः 

घ्नांचा नाश होत ॥ असा विघ्नहर निशेदिनीं जागत । भाक्ति 

सहित निष्काम सेवा त्यातं ॥ ६७॥ आक्तीचा हेतु गणेश ऐकून! 

भगवतीचा भक्त उठिला गजून ॥ ऐक राजा मां सत्यवचन । 

तिघे बोलती ते अप्रमाण असे सवे ॥६८॥ हे राजन्‌ सव दूव 

शक्तीवांचूनभेत देहासम तुल्य जाण! असमर्थ झणावेत शाक्तेहीन 

॥ते कसे कार्या जाण करतील पें॥६९॥ ज्यांनीं शक्तीची बहुत 

केली उपासना । ह्मणून सकळ अधिकारी झाळे जाणा॥हरि 

हर सूये आणि गजानन । यांचे ठायी नानाप्रकारे देखिली शः 

क्ति पें ॥७०॥ जगामध्ये जिकी शक्ति हणतात । त भगवतीरच 

रूप जाण निश्चित ॥ . पट प्रती 

रोकाः--भगवतीची दोन रूपे आहेत. एक सामान्य टु विद्यष सवे 
पदाथीमध्ये आपळें कार्ग्र करण्याची जी सामथ्येरूप शक्ति तं भगवतीर्च सा. 
मान्यरूप द्यणावे, आणि ज्या अष्टभुजादिमर्त तं विश्षरूप ह्मणावे. सामान्य- 
रूप शक्तीचे असंख्य अंशा आहेत. ज्यांमध्ये शक्तीचा न्यून अश ते अल्प , 
शक्तिवान्‌ असम्थ हणतात, आणि ज्यांमध्ये. शक्तींचा अधिक अंश ते संमेथे 
हणतात. ' विष्णुशिवादिकांचे ठायी शक्तीचा-अंधिक अंश आहि हणून समंथे _ 
ह्मणतात. एवं भगवतीच्या सामान्यरूप शक्ति अंशाच्या अधिकतेकरून 
विष्णु शिव गणेश सूयाचा महिमा प्रसिद्ध आहे. जसं शरीर . प्राणाबांचून 
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- अमंगळ असतें तद्वत सवे देव शक्तीवांचून अंमंगळरूप होतील ह्मणून ज्या 
शक्तीच्या अधिकतेकरून देवांचा महिमा प्रसिद्ध आहे. तो महिमा शक्तीचा 
आहे, देवांचा नाहीं. विप्णुशिवादिकांनीं भगवतीच्या सामान्यरूप शक्तीची 
अधिक उपासना केली हणून त्यांचे ठायीं शक्तीचा अधिक अंश आहे. आतां जसे 


भगवतीचे निराकाररूप शक्तीचे अनंत अंश आहेत, तस साकाररूपाचेही | १ 


अनंत अंश आहेत. त्या साकार अंशांमध्ये कांलिरूप प्रधान आहे आणि 
माहेश्वरी वैष्णवी सौरी आदिकरूनही प्रधान अंगा आहेत, विष्णूशीं . भग- 
. वतीच्या उपासनेकरून वैष्णवीनाम भगवतीच्या अंशाचा लाभ, तसंच अन्य 
देवांना भगवतीच्या उपासनेकरून निज निज माहेश्वरीआदि अंश्वाचा लाभ 
झाला आहि, त्यांतही विष्णु आणि शिव हे भगवती श्रेष्ठ भक्त आहेत 
हरण कीं धात्याशीं ध्येयरूपाची पाते तो उपासनेचा परमावाधे आहे. विष्णु 
आणि शिवारी उपासनेकरून ध्येयरूपाची प्रासते झाली ह्मणून श्रेष्ठ उ- 
यासक आहित. 
॥मू. आ, ॥ 
लक्ष कोल्यवाप्रे जे अंश आहेत .। त्यांचा पाशुपतांत विचार 
केळा अस ॥॥७१॥ तिचा काला अश तो प्रधान । माहेथरी आ 
दि बहुत जाण ॥ हरिहरब्रह्माटि तिचे करंती ध्यान) तत्कृपेकरू 
न नजाश पात झाल ॥७२॥ जव्हा ध्याता ध्येयरूप हात पणे । 
तंव्हा [तड उपासना ठू जाण  हारह्रांचा उपासना यामकार” 
. _ करून | नरत्व त्यागून धारढा खरा वष ॥७२३॥ अमग्रतमथनाच 
- ठाया । हारे माहनास्वरूप झाला पाहा ॥ क्षिवध्यान कारता 
ते समयीं । अधे शरीर देवीरूप झाले पे ॥७४॥ 
टोका:--मथन करून अमृत. प्रगट केळ, तेव्हां सुरासुरांचा विवाद .नि- 
रकरण करण्याविषयी विष्णु असमथे झाला. तेव्हां आपल्या उपोस्यरूप भग- 
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| शोवांच उपास्यरूप झालं, कारण विक्षेपास्तव समाधाचा अभाव होता ह्मणून 
सव शरीर शिवाच उपास्यरूप झाल नाही. याप्रकारकरून सवे देव भभवताच 
उपासक आहित. 
॥मू-. आ।॥ 
अगवतीचे भक्त हरिहर पूणे । ततसाद्श उपासना कराल कोण॥ 
तथापि जो महामायेचे करील ध्यान | ता युर्षाथ पूण पावेल 
त्वरित ॥७५॥ असं अन्य साधन नाही जगात । एकचस्याना 
जञागमोक्ष होत । जगामध्ये जो भगवतीचा भक्त । । सवेही भोगून 
न पावत गभेवासा ॥७६॥ शिवदततंत्रामध्य हा सात) वागढा 
ञक्तीची भक्ति सखदाती॥ पंच मकार काशन त्यजितो। जे 
परातन सेविती बढुत पे ॥७७॥ बळडव आण कृष्णदेव पूणे । 
प्रथभेचेंच सदां करतात पान ॥ आणीक ज़ श्रेष्ठ पुरातन । ते 
पंचही मकारसेवन करिती पे ॥७८॥ त्या संवनाचा वाथ जा 
संपर्ण । तो परोकाराथे शिव बोलिळा आपणा!जा मना धरील .' 
जिववचन । तो भोगमोक्ष पावत याच शरारा ॥७९)श्री व्यास 
- केला भागवत ग्रॅथ । उपपुराणा काळाशी वार्णेत॥ भगवताचा- 
च॒ भक्ति एकस्तवित । पूजाविधि समस्त बडुप्रकार ॥८०॥सकळ ... 
भगवतीचे भ्याते आहित । हरिहर सूये गणशााद समस्त ॥सवे . 
- भ्रथमा सेवून होत उन्मत्त । निमम्रमन पाजत शक्ति सवे ॥८९१॥! 
जगज्जननी एक देवी जाणृत॥तिच्या सवन परमानंद पावत ॥ 
भगवंती माहात्म्य ऐकन सूयभक्त। क्रांथयुक्त बोलत एक सान 
॥८२॥ ऐक राया माझें वचन यथाथे । काटा शपथ करून वा- 
लतो सत्य ॥ अतिपापिष्ट आणि नीच याच मत। ज स्लेहयुक्त 
श्रवण करतोस तू ॥८३॥ ज अवगुण बोलती जगतांत । त उ- 
न्तम गुण लखिती या मार्गात ॥ ज मळीन मंथ त म्हणता ताथे! 
. आणि मांसाचे बोलत शुद्धनाम ॥८४॥ आणीक अस बालती 
* विपरीत । हणून शंभुतंत्र न सवी मिथ्या थूत ॥ दाक्षण सप्र- 
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टाय जो निश्चित । यद्रपि सवे पूजित श्रेष्ठ ह्णूनी ॥८५॥ तः 
थापि सवे अंध भानूवांचून । सवोचे जथे वद्ध आहि मन ॥ 

- भाजु करीत स्वीच प्रकाशन । त्यावांचून होत सवे अंधकार॥८६ 
अन्य प्रकाशक जे जगांत आहेत । त सुयोचच अंश निश्चित॥ 

_ भानुसमान कोणी न्‌ करी हित । स्वतःज्रमण करीत पराहि- 
ताज ॥८७॥ सवे काय हात कालाधीन । तो लरिमकार बोलती 
सुज्ञ ॥ भूत भावी वर्वेमान । ही क्रिया पूण होत सूयेगतीनं ॥८८ 
एवं सकलं भानूपासून उपजत । ज्याच्या कोपे सवेही भस्म 
होत ॥ त्या भानू ॥ स्वरूपे दोन आहिंत । साकार निराकार 
निश्चित जाण तू ॥८९॥ निराकार म्हणती जो प्रकाश | व्या- 
पक जाण नामख्यांस ॥ तो एक अधिष्ठान सवास । न जाण- 
तां त्यास जग विवते होत पे॥९०॥ हे राजन अहंभानु अशी। 
जरी दत्ति उद्य पावेल निश्चयेशीं ॥ तिच्याठायीं भगट्ून वि 
बख्पाशीं । संपूण तमाशी करित नाश ॥९१॥ 
टीकाः--खरयाची दोन ख्पे आहेत. एक निराकार प्रकाश, दुसरा सा” 

'कार प्रकाश. त्यामध्ये निराकार प्रकाश सर्य नामरूपाच्या ठायीं व्यापक 

अहि. ज्याचा वेदांती भातिशब्देकरून व्यवहार करतात तो निराकार पकाश 

सूयीचें सामान्यरूप आहि. सर्व जगताचे अधिष्ठानही तोच आहे. त्याच्या 
अज्ञानिंकरून जगड्विवत भान होते. तो निराकार प्रकाशन अंतःकरण वृत्तीचे ठायी 
प्रतिबिबसदित ज्ञान अणजे अहभानु अशी अंत:करणाची वृत्ति प्रकाेकरून. 
प्रतिबिबसदित होते तेव्हां अज्ञाननिवृत्तिद्ठारा जगद्रिवतीची निवृत्त होते. 
॥मू. ऑ. ॥ 
आतां ऐेक साकार ख्प त्याचे! दिनोदयीं तेज प्रकांशत ज्या" 
चें। आणींकडी बहुत अंश्य आहेत तयाचे । चंद्रनक्षत्रादि साचे 
नानाविध पैं ॥!९२९॥ या पकार दाखविला भानु द्रिविध । आणि 
जाणावेळा शेयध्येयांचा भद ॥ असेच वर्णिती सकळ वेद ॥, 
ज्ञानरूप अगाध बोठती सत्य ॥ ९२ ॥ न 


तरंग सातवा, ' २९७ 


शका निराकार साकांर भेदकरून भानूर्ची दोन रूप आहेत त्य'ःमध्य 
निराकाररूप जय आणि साकाररूप ध्येय आहे, यासच वदातामध्य निशुण- 
सगुणे भेदेकरून दोन प्रकारचे ब्रह्म हणतात 
॥ मू: ओ.॥ 
. जयाच्या ठायीं कधीही । तमादिकांचा लेशही नाही ।एवं पा 
हून त्याशी संवेही । जागती जन पाही स्वस्वकमा ॥९४॥ 
असा निद्रिस्त नसून सदां जागृत! त्याचं ध्यानं करता तम ना 
सत ॥ अन्य देव जागे असं बोलतात । ते सवे विवाद मथ्या ' 
भूत जाण तूं।९५ याप्रकारे पांच उपासक बोलिले!स्वकोय गुण 
पराचे पराचे अवगुण वाणिले । आणीक पंडितांनी आपल! 
भिन्नभिन्न कथिले मिजमत ।॥।९६॥ "न 
टीकाः--जसे पांच उपासक परस्पर विरुद्ध .वचन बोलतात, जस या 
पंचांचे परंस्पर विरुद्ध मत आहे. तर्सच स्माते जे पंडित पांच देवांचे ठायीं 

भेदबुद्वे करीत नाहींत त्यांचे मतही त्या सर्वोहून विरुद्ध आहे कारण" वै- 
प्णवार्चे असे मत आहे.कीं विष्णुसमान अन्य देव नाहीं. सवे विप्यूल भक्त 
आहेत आगि विष्णूची. जीं रामकृष्णनारायणादि नामे. आहेत; त्या नामास- 
मान अन्य देवांची नाम जो.जाणेळ तो नामापराधि भाहे त्यास रामकृष्णादि 
नाम उच्चारणाचें यथार्थ फळ होत नाहीं. तर्सेच शेवमतांत शिवासमान अन्न 
देव नाहीं, आणि शिवनामोच्चारणाच फळ विष्णुनामोच्चारणान्‌ हात नांहा 
या प्रकारेंकरून सबीच्या मतांमध्ये आपआपल्या उपास्य देवांसमान शनन चचा 
नाहींत. आणि स्मार्समतामध्ये सथ देव समांन आहेत हणून त्यांच सह ग” 
आांहून विरुद्ध आहे. तसंच सांख्य, पातजल, न्याय वैशेषिक; पूँवेमीमांसा व 
उत्तरमीमांसा या साहा शास्त्रांचेंही मत परस्पर .विरुद्ध आहे. * कारण-का 
सांख्य शास्त्रामध्ये ईश्वरांचा अंगीकार. नाहीं योगंनिरपेक्षप्रक्कातिपुरुषाविवेक- 
ज्ञानंकरून माक्ष मानतात. आणि पातंजलद्षास्रामध्य इंधराचा अंगकारं व 
समार्धकरून मोक्ष मानतात हा विरोध आहे. . न्यायमतांमध्य चार. पमाण 


आणि वैशेषिक मतामध्ये दोन प्रमाणें मानतात हा. विरोध आहे. आणीक 
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होतं. तद्वत्‌ इच्छाभेदेंकरून पेचदेवांतून,. कोणी एकाची उपासना केली असतां 
त्या सव उपासकांना ब्रह्मलोक प्रा होते. तेथं भोग भोगून विदेहमोक्ष होतो 

यद्यपि- विष्णुआदिकांच्या उपासनेकरून वैकुंठादिलोकांत्ची प्राप्ति पुराणामध्ये 
बोलिली, न ब्रह्मलोकाची तथापि उत्तम उपासक विदेहमुक्तीचे अधिकारी आ- 
हेत, ह्मणून ते सवे देवयानमार्गेकरून ब्रह्मलोकींच जातात, परंतु एकच न्रह्म- 
छोक 'विष्णुउपासकाशीं वैकुंठरूप प्रतीत होतो, आणि तेथील सव लोक चतु- 
भुज प्रतीत होतात आणि. आपणही चतुभुज होतो, _तसे शिवउपासकाशीही 
शिवलोक प्रतीत होतो. आणि तेथील सवे. लोक त्रिनेत्रस्वरूप आपणासाहित 
प्रतीत .होतात, या प्रकारें.सवे उपासकांना ब्रह्मलोकच आपल्या उपास्यस्व 

रूपॅकरून तत्‌तदाकार प्रतीत होतो, कारण असा नियम आहे कीं. देवयाऩ” 
मागीवांचून. अन्य मार्गेकरून जो जातो त्याचे संसारामध्ये . आगमनं .. होत, 
आणिं देवयानमार्ग एक ब्रह्मलोकाचाच आहे, ह्मणून विदेहमोक्षांयोग्य उपासक 
सवे ब्रह्मलोकासच जातात. त्या ब्रह्मलोकाचे ठायीं असा अदभुत महिमा आहे 
की, उपासकांच्या इच्छेनुसार सवे सामग्रीसाहत हा ब्रह्मलोकच त्यांस प्रतीत 
होतो. _ या. प्रकारंकरून पां'च देवांच्या उपासनेचे सम फल होतं. याविषयीही 
शंका होते की.पांच देवांची नामरूप भिन्न भिन्न आहेत. आणि इंश्वर एक 
आहे. एक इंश्वराश्ली नानारूपं संभवत नाहींत, त्यांचें समाधान _ सांगता 

सत्यपणेंकरून नामरूप कांहीं परमात्म्याचे. ठायीं . नाही. मदबुद्धे . पुरुषांना 
उपासनेकरतां नामरूपराहैत परमात्म्याचे मांयाकूत कल्पित. नामरूप .शाखान 
बोठिलं आहे. ह्मणूने एक. परमात्म्याचे ठायीं मायाकूत कल्पित नाना नामरूप 
संभवतात. _ या प्रकारेंकरून सव प्रांणवाक्यांचा विरोध निवृत्त होतो, आणि 
पुराणवाकयांचे ठायी विरोधशंकेचे. मुख्य समाधान असं आहे कीं विष्णु. शिव 
गणेश देवी. सूये इत्यादि जीं नामं आहेत तीं सवे. कारणब्रह्माचीं आणि कार्य: 
अह्याचींही आहेत. जसं मायाविशिष्टास कारणब्रह्म बोठिळें आणि हिरण्यगर्भ 
काय आहे परंतु त्यासही त्रह्म हणतात, या प्रकारेंकरून कारणब्रह्मास विष्णु 
त गणेश .देवी सूयोदि पदे बोधन करतात आणि कार्यत्र्मासही बोधन 

'श- असे पांच पदांचे जे नारायण नीलकंठ शक्ति भानु इत्यादि अनंत 
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याय आहेत, ते संव कारणब्रह्म आणि कार्यज्रह्म दोघांचे बोधन करतात. कोठें 
कारणेंब्रक्मांचे व कोठें कार्यब्रह्माचं प्रसंगानुसार बोधन करतात, जसे सैंधवपद 
अश्व व' लवण या दोघांचे बोधन करतं. भोजनप्रसंगाचे ठायीं सेंधवंपद लवं- 
णाचं बोधन करतं आणि गमनप्रसंगाचे ठायीं सेंधवपद अश्वार्चे बोधन : करते. 
तस विष्णुपुराणामध्यं नारायणादि पदें कारणन्र्माचीं बोधक . आहेत, आणि 
शिव गणेश देंवी सूयोदि पदे कांयत्रह्माचीं बोधंक आहेत. हणून वेप्णवग्रं- 
थामध्ये विष्णूची स्तुति आणि शिवादिकांची निंदा येणकरून व्यासाचा हा 
अभिप्राय आहे कीं कारण'ब्रह्म उपास्य आहे आणि कायेब्रह्म उपास्य नाहीं. 
तसेंच स्कंदपुराणादि शेवग्रंथाचे ठायी शिवमहेशादि पदे कारणब्रह्मबोधक 
आगि विष्णु गणेश देवी सूयीदि पदें कार्यत्रह्म बोधक आहेत; झणून त्यामर्ध्ये 
कारणन्रह्माची स्तुति आणि कायेब्रह्माची निंदा आहे. तर्सच गणेशपुराणामध्यें 
गणेशपद' कारणत्रह्माचे वाचक आणि विष्णु शिवादि पदे कायेब्रह्मवाचक आर्‌ 
हेत हणून कारणाची स्लाते आणि कायाची निंदा आहे. तसंच काली 
पुराणामध्ये कालिआदिकरून जीं पदें तीं कारणब्रह्मबोधंक आणि विष्णु शि 
वादि पदे कायेत्रह्मयोधक आहेत, ह्मणून कारणाची स्तुति, आणि कार्यांची 
नेंदा आहे. तसंच सोरपुराणामध्यें सूयेभानु इत्यादिपदें कारणब्रक्मबोधक आ 
हत ह्मणून त्यांची स्तृते अणि अन्य पदांनीं जे बोध्य .कायेब्रह्म त्याची निदा 
आहे. या प्रकारेंकरून सर्व पुराणांमध्ये काय्रेकारण संज्ञारूप संकेतांचा भेद 
आहे उपादेय, हेय, जो अथे त्याचा भेद नाहीं, सकल पुराणामध्ये कारण ज- 
ह्याची उपासना उपादेय म्हणजे अहण आहे, आणि कार्यांची उपासना हेय 
हणजे त्याज्य आहे. या कारणास्तव.सवे पुराणं एककारण ब्रह्माचे उपास्यता 
बांधन करतात. त्यांचा आपसांत विरोध नाही. यद्यपि. चतुर्भुज तिनेत्र वक्रतुंड 
अष्टभुजादि मूर्ती मायेचा पारेणाम आणि चैतन्याचा विवत अहित म्हणून 
कोर्य आहेत, आणि त्यांचीच उपासना. बोलिली आहे. तथापि त्या चतुर्भुजादि 
मूर्तीचे मायाविशिष्ट जते कारण आहे, त्याचा विचार करून पाहातां भेद 
नाहा. म्हणून त्या आकाराचा बाध करून कारणरूपतेकरून त्यांच्या उप्‌- 
सनविषयीं तात्पर्य आह, कारणं की आकार कार्ये आहे, म्हणून तुच्छ आह्‌ 
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आणि कारण सत्य. आहे... आणि ज्याची: मंद: पज्ञा, आक्राराचे ठायी स्थित 
होते. त्यानें शाखोक्त . आकाराचीच उपासना, करावी... तेणेकरून, त्याची 
प्रज्ञा निश्चळ होऊन कारणब्रह्म उपासनेच्या ठायी स्थिति होईळ.. आतां कारण- 
ब्रह्म उपासनेचा प्रकार सांगतो. . ब्र्म जगताचे. कारण आहे. सत्यकाम- सत्य- 
संकल्प सवेज्ञ खतंत्र सवीरचे म्रेरक कपाळ आहे. . असे इईंश्वरधमीर्चे. चिंतन 
करावें. मूर्तचिंतनाविषयीं शास्त्राचे तात्पये नाही. आणि अनेक मूर्त ज्या 
श्ाखामध्ये लिहिल्या आहेत, .त्या उपासनेनिमित्त नाहींत, किंतु सवे. मूर्त 
कारणन्रह्माचं उपलक्षण आहे. जे ज्याच्या एकदेश्याचे ठायी. असते आणि 
कदाचित्‌ असतं आणि व्यावतक़ असतें. त॑ उपलक्षण ह्मणाचें, जसे काकवान्‌ 
देवदत्ताचं ग्रह आहे, या वाक्यामध्यं देवदत्ताच्या गृहाचे काक उपलक्षण 
आहे. कारण कीं ग्रृह!च्या एक देशाचे ठायीं काक असतो. आणि कदाचितू 
असतो सवदा. नाहीं. आणि अन्य. ग्रुहांहून देवदत्तग्ृहाचा व्यावतक आहे. 
त्री जगत्कारण ब्रह्माच्या एक देशाच्या ठायीं मूर्त असते आगि कदाचित्‌ 
असते. आणि चतुभुंजादि मूर्त कारणब्रह्मांचच ठायीं आहे. अन्य ठायी नाहीं. 
ह्मणून व्यावर्तक होण्यास्तव उपलक्षण आहे. उपलक्षणाचे हे प्रयोजन आहे, कीं 
विश्ेप्य 'वस्तूच्या स्वरूपाचे ज्ञान होतं, जसं काकापासून देवदत्तगृहाचे ज्ञान होते 
अन्य प्रयोजन काकापासून होत नाहीं.तर्सच चतुभुजादि आकारापासून निराकार 
कारणब्रह्मांच ज्ञान उपासनेनिमित्त मूर्ति प्रतिपादनाचें प्रयोजन आहे, अन्य नाहीः 
आणि मंदप्रज्ञावान्‌ शाखाभिप्राय न समजून त्या आकाराचे ठायीं आग्रह क- 
रतात, आणि शालक सारमेय न्यायेंकरून परस्पर कलह करतात, याचा अर्थ 
सांगता, कीं छ्लियेच्या भावाचे नाम शालक आणि कुड्य़ास सारमेय ज्लृणतात, 
दृष्टांतास न्याय ह्मणतात, एकाच्या ज्यालकाचें नाम उत्फाळक आणि. शालं- 
काच्या शत्रूचे नाम धावक होतं. आणि त्याच्याच घरच्या कुव्याचें नाम धावक 
ओणि दुसर्‍या घरच्या कुत्याचें नाम उत्फालक होतें. आणि त्या पुरुषाची खी 
पथरमात्र गहीं आठी होती. तेथें दोन्ही कुत्रे आपसांत. भांडूं लागलें. तेव्हां 
ख्रीचा पति व श्वश्रादि उत्फालकाशी..शिव्या देऊन आणि आपल्या घाब” 
केन्दी स्वृते करते झाले. तेणकरून त्या. खीशीं अश्शी आति. झाली. की/ 
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माझ्या; भावाशी शिव्या. देतात, आणि त्याच्या. शत्रूची अधिकता वर्णन कर-. 
तात. ह्मणून दु:ःखित होत्साता भर्त्यापाशीं केश करती झाली, जसा त्यांचा 
अभिप्राय जाणल्यावांचून समानसंजंकरून अमान स्त्रीशी केश झाले, तसे 
वेष्णवग्रंथांचे ठायीं शिवांदि नामेकरून कार्यब्रह्माची निंदा केली हा अभिप्राय 
न जाणून शेवादि दुःखित होतात आणि शिवपुराणाचे ठायी विष्णु आदि 
नामेकरून कायब्रह्माची निंदा न जाणून वैष्णव दुःखी होतात आणि सकळ 
पुराणांचा हा अभिप्राय आहे कीं कांरणब्रह्म उपास्य आहे व कार्थब्रह्म त्याज्य 
आहे, मायाविशिष्ट चतन्य कारणन्रह्म ह्मणतात, मायाकृत कार्यविशिष्ट 
चतन्य कायंत्रह्म ह्मणतात; हा अर्थ भारतटीकेंत आरंभींच लिहिला आहे, 
आणि सवे वेदांताचा हाच सिद्धांत आहे 
॥मू. ओं. ॥ 

राजानं श्रवण करतां पुत्रवचन । हृदयीं किंचित्‌ सुख झालं उत्पन्ना 

पुनः तणे पुत्राश्ी केला प्रश्न । शास्त्रे परस्परावेरुद्ध कां बोलती 

पे ॥७॥ त्यामध्ये कोणतं सत्य । तं सत्वर सांगे मजप्रत ॥ ज्या- 

चा यथाथ पाहतां अथ । ग्रहण होत बुद्धाींशीं ॥८॥ तकदृष्टीने 

पित्याचे एकन वचन । उत्तर देतसे परम प्रमाण॥ उत्तरमीमांशा 
- उपदेश पूणे । विरुद्ध लेश जाण नाहीं जथे ॥९॥ पंचशासख्रे ती 

वेदावेरुद्ध । म्हणून जाणावी ता अशुद्ध ॥ किंचित्‌ वेदानुसार 

प्रासेद्ध । परि अधिकारी मंद सविती तेची ॥१२१०॥ 

टीका!--मूळ ओवीत किंचित्‌ सुख झालें, याचा असा अभिप्राय कीं, 
पुराणांतील विरोधशंकेचा नाश झाला तेणेकरून सुख झालें परंतु षट्शाखांची 
परस्पर विरोधशंका नासली नाहीं ह्मणून किंचित्‌. सुख झालें. असं हरले, 
आतां त्या शास्त्रांविषयी प्रश्न केला त्याचें उत्तर सांगतां. यद्यपि सकलंशास्त्रांचे 
क्त्ते सवज्ञ आहेत. सांख्याचा कर्ती कापेळ, पातंजलाचा कत्ती पतंजलि, न्या- 
याचा कत्ता गोतम, वेशेषिक शास्त्राचा क्त कणाद, पूवमीमांसेचा कत्ती जय- 
मिनी, उत्तरमीमांसेचा कत्ती व्यास, या सर्वाचे माहात्म्य प्रसिद्ध आहे. हणून. 
यांचीं वचनरूप शाखत्रेही सवेसमान आणि प्रमाण असावी, तथापि सथ वाः 
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'क्योमंध्ये प्रबल प्रमाण वेदवाक्यं आहे.कारण कीं वेदांचा कत्ती सवेज्ञ ईश्वर 
आहे. त्याचे ठायीं भ्रमसंदेहे विप्रलिष्सादोष संभवत नाहींत. आणि क्षार 
सरांचे कर्ते जीव आहेत, हणून त्यांचे ठायीं भ्रमादे दोषांचा संभवं आहे 
यद्यपि शासत्रकारहि सवज्ञच आहेत, तथापित्यांना सवेज्ञता योगमाहात्म्यॅकरून 
प्राप्त आहे. ह्मणून. युंजान योगी आहेत आणि ईश्वराशी सवेज्ञता स्वभावसिद्ध 
आहे, ह्मणून युक्त योगी आहे. ज्याशीं चिंतनेकरून पदाथीचें ज्ञान होते तो 
युंजानं योगी ह्मणांवा, ज्यासी एकदाच संव; पदार्थ अपरोक्ष प्रतीत होतांत तो 
युक्तयोगी ह्मणावा.असा ईंश्वंर आहे.युक्त योगी कृत वेदवचन प्रबळ आणि युंजान 
योर्गाकृत शास्त्रवचन दुर्बळ आहे ह्मणून वेदाशी जे अनुकूल तेच शाख्त्रप्रमाण आणि 
वेदविरुद्ध अप्रमाण आहे.पांच शास्त्र ज्या प्रकारंकरून वेदविरुद्ध आहेत तो प्रकार 
शारीरकादि ग्रंथांचे ठायीं स्पष्ट आहे. आणि उत्तरमीमांसा कोण्या अंद्याचे ठायीं 
वेदावेरुद्ध नाहीं.झणून पमाण आहे आणि अन्य शाखंही कोणी अंशाचे ठायीं वे- 
दासार पाहून मंदबुद्धि त्याचे ठायीं विश्वास करतो.परंतु बहुत अंशाचे ठायीं वेदवि 
रुद्ध आहेत.ह्मणून त्याज्य आहेत;जर कांहीं अंश्याचे ठायीं वेदानुपतार. होण्यास्तक 
उपादेय-असावें,तर जेनशाख्ही अहिंसा अंशाचे ठायी वेदानुसार आहे हणन तेही 
उपादेय झाळे पाहिजे, परंतु त॑ त्याज्य आहे, उपादेय नाही, यर्द्चपि सुगत 
ईश्वराचा अवतार आहे त्यास बुद्ध ह्मणतात. त्याचे वचन वेदासमान. प्रमाण 
झालें षाहिजे, तथापि बुद्धअवत(र विप्रलिप्सानोमत्तास्तव झाला ह्मणून त्याचे 
वचन सर्वथा अप्रमाण आहे, वचनेच्या इंच्छेशीं किंवा ठंकविण्याच्या इ- 
च्छेक्लीं विप्रलिप्सा ह्णावी. या कारणास्तंव सवीज्ाचे ठायीं वेदानुसार उत्तर- 
मीमांसाच संवैथा मुमुक्षूशीं उपादेय आहे, यंद्वपि उत्तरमीमांसा व्यासक्रत 
सूत्ररूप आहे त्यांचें व्याख्यान बहुतानीं बहु प्रकारेकरून केलं. तथापि शं” 
करक्त ज॑ व्याख्यान तंच वेदानुसार आहे. अन्य वेदानुसार नाही. हे पंचम 
तरेगांमध्ये प्रतिपादन केलें आहे. हणून अन्य पंचशाखे अप्रमाण आहित- 
आंगिं या तरंगामध्ये सव शाखे मोक्षोपयोगी आहेत, असे. जे बोलिळें त 
तंकेदृष्टीच्या सारग्राही विवेकास्तव बोलेळं, जसे कोणाच्या शत्रूने त्यास शज 
मारे, तेणे रुधिर निघून देवगतीनं रोग होता तो निवृत्त झाला. तेव्हां सा. 
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'र॒माही पुरुष शस्त्रघाताचा उपकार मानतो, तसे अन्य शास्त्राने कोणत्याही 
रीतीकरून अंत:करणशुद्धि आणि निश्वळता झाली असतां पुरुष निवृत्त होऊन 
वेदानुसार निश्चय करील तर सोक्ष होईल आणि समथा त्याचे ठायीं आग्रह 
करील तर अंधगोलांगुल न्यायॅकरून अनर्थ प्राप्त होईल. हणून सकल शाखे 
त्यागून अद्वेतव्याख्यानरीतीकरून उत्तरमीमांसा उपादेय आहे अंधगोलांगुळ 
न्याय कसा तो सांगता. कोणी एक धनिकांचा पुत्च चोराने वनामध्ये नेऊन 
अळंकार घेऊन नेत्र फोडून सोडून दिधला. तेव्हां तो रुदन करूं लागला. 
मग त्या बाळकास निर्देय वेचक पुरुष भेटला. त्याने उन्मत्त वेलाचें पुच्छ 
हातांत दिधले, आणि सांगितलें की हे पुच्छ सोडूं नको. तुझ्या ग्रामामध्ये 
हा तुजला नेईल.. तो दुःखी बालक त्यां वचनाचे ठायी विश्वास करून दु:- 
खानुभव करून नष्ट' झाला. तसे विषयचोर विवेकनेत्र फोडून संसारवना- 
मध्ये सोडितात, 'तेथे भेदवादी निर्दय वेचक अन्य शाखासिद्धांताचे ठायी आ- 
अह करवून असें हणतात कीं आमचा उपदेशच तुजला परंमसुखाचा. हेतु 
होईल. हा उपदेश सोडूं नको. त्या वांक्याचे ठायीं विश्वास करून पुरुषार्थ 
छख न पावून जन्मसरण.महादु:खाचा. अनुभव करतात, ह्मणून अन्य शाखे 
त्याज्य. आहेत. ॥ मू. ऑ. ॥ ७7: 
“ एवं शुभसंतति राजा आपण । तकंदृष्टीचें वचन ऐकून ॥ संश- 
'य.शोक सकळ निरसून । पावला संपूर्ण कुशल पैं ॥११॥ कारण : 
ब्रह्माची उपसना पूणे । करी-बहुत चित्त स्थिर करून । तक- | 
दृष्टि निजगुरु जाणून । राजसमाज संपूर्ण अपित त्याशी ॥१२॥ 
- 'टीकाः-<र्‍यद्यपि तर्कदृष्टि राजाचा पुत्र होता तथापि उपदेश उत्तम केला 
झणून गुरुपदर्वीप्रत प्राप्त झाला, हं ब्रह्मविद्येचे माहात्म्य आहे. 
-कॉता की 04. “1: गक्र्याठ॥..........." 
“ मग कांहीं कालांतरंकरून । राजाने त्यागिळा. निजप्राण ॥जे . 
- थें सवे मुनी करती गमन ।.ते पावला जाण नह्मसदन ॥१३॥ . 
:. टीकाः-ऱराजाच्या मरणाचा देशकाल सांगितला नाहीं. याचा हा अभि- 
प्राय आहे कीं उपासकाच्या मरणाविषयी देशकालांची अपेक्षा नाहीं. दिवसां 
मरो अथवा, राती मरो. दक्षिणायनांत अथवा उत्तरायणांत पवित्र भूमीचे ठायी 
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अंथवा अपवित्र भूमीचे ठायीं सवेथा उपासनाबळेंकरून त्यास देवयानमार्ग- 
द्वारा ज्षळोक प्राप्ति होते. आणि पूर्वी अदृष्टीच्या प्रसंगामध्ये देशकालादि 
ग्रकार बोलिला तो योगसहित उपासकांना बोलिला. केवल ईश्वरशरण उपास 
कांना देशकालांची अपेक्षा नाहीं, ह सूत्रकार व भाष्यकारांनीं प्रतिपादन 
केळं आहे .. ॥मू. ओ.॥ णी शी” 

- तकेदृष्टि अतिज्ञाननिपुण । करिता झाला यथाविषि राज्य पालन 
किंचितही संग न लागत जाण । ब्रह्म निधार पूर्ण होत्सातां। १४) 
आारब्याचा होतां अंत । परस धाम पावला यथार्थ) आत्मा परः 
मात्मा ऐक्य निश्चित । देहरक्षा होत यथाक्र्म ॥॥१५॥ 

- टठीका!--यरद्यपि आत्मा हणजे कूटस्थ साक्षी त्याचा परमात्म्याशी स्‌दां 
अभेद आहे, तंथापि उपाधीकृत मेद आहे. उपाधिल्यास्तव. उपाधिकृत भे- 
-दाचा अभाव होतो. परमात्म्याशी अभेद बोलिला त्याचा हा अभिप्राय आहें 
कीं विदेहमुक्तीचे ठायी ईश्वराशी अभेद होतो. शुद्धचेतन्य त्रह्मांशी नाही, हां 
अ्रसंग शारीरक भाप्याच्या चतुथीध्यायांत प्रतिपादन केला आहे कॉ, विदेह- 
मुक्तीचे ठायीं सत्यसंकल्पादिक रूपाची प्राप्ति जयमिनिमतेंकरून बोलिली 
आणि औडुलोमीच्या मतकरून सत्यसंकल्पादिकांचा अभाव बोठिळा आहे, 
आगि. सिद्धांतमंताचे ठायी सत्यसंकल्पादिकांचा भाव अभाव दोन्ही बोलिले 
आहेत. त्यांचा असा अभिप्राय आहे की विदेंहमुक्तिकाळी ईश्वराशी अभेद 
होतो. ईश्वराचे सत्यसंकल्पादि विदेंहमुक्तीचे ठायी अन्य जीवांनी मानिले आ- 
हेत, हणून सत्यसंकल्पाचा भाव अहि आणि तो इश्वर परमा्थदष्टोकरून शुद्ध 
आहे त्याचे ठायीं कोणीच गुण नाहींत, किंतु निशुण आहे झणून सत्यसंक- 
-ल्पादिकांचा अभाव आहि. यद्यपि जीवही संसारदशेचे ठायीं परमाथेदष्टी" 
करून निशुण आहे, युद्ध आहे,-तथापि जीवाशी. संसारदशेचे ठायी अविद्ये 
करून कर्यभोकतूपणा प्रतीत होतो. ईश्वराशी कधींही आत्म्याचे ठायी अंथवा 
अन्य ठायी संसार प्रतीत होत नाहीं: हणून सदा असंग निगुण शुद्ध आहे- 
या कारणास्तव ईश्वराशी जो अभेद तोच शुद्धाशी अभेद आहे आणि ईथर” 
राशी जो अभेद तो झद्धाशी अभेद न मानील तर ईश्वराशी शुद्ध न्नह्मा 
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प्राप्ति कधींच होणार नाहीं. कारण. जीवाचे परी इं्वराशी उपदेशजन्य ज्ञान 
आणि. विदेहमोक्ष कधींही होणार. नाहीं. सदा प्राप्त जे त्यात्र रूप त शद्ध 
नाही, हणून इश्वर जीवाहूनही न्यून सदां बद्ध आहे. असं. सिद्ध. होईल 
झणून हे. मानणे योग्य... आहे कीं, इंश्रराशीं आवरण. नाहीं, ह्मणून उपदेश 
ज्ञानाची अपंक्षा नाह. आवरणाच्या अभावास्तव आंति नाहीं हणून नित्य 
सवज्ञ नित्य मुक्त आहे. माया आणि तिचे कार्ये आत्म्याचे ठायीं. प्रतीत 
होत नाहीं ह्मणून सदां असंग आहे, असंग आहे हणून शाद्ध आहे.या 
प्रकारंकरून इश्वराशीं जो अभेद तोच शुद्ध चतन्याशीं अभेद . आहे. यास 
दृष्टांत सांगता. जेव्हां मठस्थित घटाचा मठामध्यं भंग होतो तेव्हां घटाका- 
ह्याचा ल्य मठाकाशामर्ध्ये होतो, महाकाद्यामध्ये नाही. तटूतू विद्ठानार्चे 
शरीर इंश्वरकृत ब्रह्मांडाचे ठायीं नष्ट होते, आणि जह्मांड सर्व इश्वर शरीर 
मायेच्या अंतभूत आहे, हणून विद्वानाचा आत्मा विदेहमोक्षाचे ठायी त्रक्षां- 
डाच्या बाहेर गमन करीत नाहीं. या प्रकारे ईश्वराशी अभेंद. होतो. परंतु 
जसा.मठाकाशाशीं घटाकाशाचा अभेढ झाला, तो घटाकाश महाकाशरूपच 
आहे, तसा ईश्वराशी अभेद होतो तो इंश्वर शुद्ध त्रह्नच आहे ह्मणून शुद्ध 
ब्रह्माची प्राप्ति होते ॥ मू. आ. ॥ 
विचारसागर केला हा ग्रंथ । गोप्य जो वेदासिद्धांत निश्चित ॥ 
हींच यामध्ये रत्ने आहेत बहुत ॥ तीं. विवाकि पावत भरगटपें 
॥१६॥ अशेष ठव्य़ाकरण करून पठण ॥ सांख्य न्यायाच्या ठार्यी 
श्रम करून ॥ पाहिले ग्रंथ अद्वेत संपूर्ण ॥ कांहीं शेष जाण न 
राहिले ॥१६॥ आणि अन्य जे कठीण निबंध ज्याचे ठायी 
असती मताचे भेद ॥ श्रमंकरून तेही जाणिले यथाविध | साहि- 
त वेद नित्रलदास ॥१८॥ त्याणे केला हा भाषाग्रंथ । किचेत्‌ 
लज्जा न आणिली मनांत ॥ त्याचा हेतु ह्याचे निश्चित । दया 
हा धर्म सर्वात श्रेष्ठ पे ॥१२॥ व्याकरणादे अध्यायनावांचून। 
संकृत ग्रथाच न हात ज्ञान | यथ मदद अनायासकरून। पर- 
मानद पूणे पावता ॥॥२०॥ दिलापासून [दिशा पाश्रेम । अशाद- 
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. क्ष कोश हा ग्राम ॥ किहडोली त्याचें नाम । अेथागम तेथें सः 
< पूर्ण झाला ॥२१॥ ज्ञानी विदह्युक्तींत । ज्यांशीं अभेद होतात 
- तो दादू आदिरूप निश्चित । ज्याशी वार्णत वेद पै ॥२९] व्य- 
: भिचारी हं नाम आणि रूप॥ त्यामध्ये जं अनुगत एकस्वरूप !। 
. ज्याश्षी म्हणती अस्ति भाति मियरूप । तेच लक्ष्यस्वरूप दादू 
.. पदाचे ॥२२॥ इति श्रीविचारसागर ग्रंथ । पंडित निश्वळदास 
; कृत ॥ जीवन्युक्ति विदहयुक्ति निश्चित । वाणिळी यथाथ सप्तम 
नमकणीश 0 ॥ 
अथ घार्थना--ऑ. ॥निश्वळदास महापंडित ॥ तत्कृत हा मूळ अंथ ॥ 
संव. शाखांचा माथेतां्थ ॥ हिंदुस्थाने भाषेत वर्णिला ॥।१॥ त्याच भाषेवरून ॥ 
केले महाराष्ट्‌ व्याख्यान !; त्यांचं मुख्य हेंच कारण ॥ कों मनन व्हावे आप- 
णांशी ॥.२ ॥ यंद्यपि महाराष्ट्र्‌ भाषेत ॥ वेदांत अथ ' आहेत बहुत ॥ तर्थापि 


. विचारेसागर थांत ॥ वेदांतम्राक्रिया सोंग आहे ॥ २ ॥ आणि वेदांतप्रक्रि- 


गेलीं ॥ ग्रथ असतील स्वदेशी ॥ परी देष्ट नाहींत आह्याशी ॥ म्हणून हाच 
मानसीं प्रिय झाला ॥ ४ ॥ आतां श्रोत्यांशी कारेता विनंती ॥ जसं होतं मू- | 
ळञथी ॥ तेच वर्णिळें यथामति ॥ प्राकृत भाषेकरून ॥ ५ ॥ आतां जर अर्स 
म्हणतील कोणी ॥ हें भाषांतर केलें ज्याणीं ॥ स्वनामाभिधान त्याणी ॥ अर्था 
प्रगट का नाही केलें ॥ ६ ॥ तर तुमचा पदांथे घेऊन ॥ तुझासच केला अ- 
धरण ॥ अश्या विचारें पाहातां पूणे ॥ यांत माझा पुरुषाथे काय असे ॥ ७ ॥ 
आतां ऐका मुमुल्षुजन ॥ लुह्यी यांचे करा श्रवण मनन ॥ निदिष्यास करितां 
पूरण || परमे कल्याण पावाल पैं ॥.८॥ आतां सवे ऐश्वयोक्ली सहित ॥ विरा- 
जमान जे श्रींगुरुदत्त ॥ तयाशीं करून प्रणिपात ॥ राहिली स्वस्थ तच्चितनीं 


1 ९ ॥ श्रीगुरुदत्तातेयापणमस्तु ॥ गुमंभवतु ॥. ॥ ॥ ॥ ॥ 
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